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ऊसल्' पब्लिकेशन्स लिमिटेड, बम्बई द्वारा, भारतीय विद्याभव न 
बम्बई को आज्ञा से प्रकाशित । 


गोपीनाथ से द्वारा, नवीन प्रेस दिल्‍ली से मुद्वित । 


प्रावककथन 

ज्ञानीजी की यह पुस्तक मेरी सूचना से लिखी गई है । श्रार्य सस्कृति का 
समग्र दिग्दर्शन एक ही पुस्तक में हों जाय, इस उद्देश्य को लेकर लेखक 
ने यह पुस्तक लिखी हे। श्ञानीजी ने इस पुस्तक के लिए. बहुत मेहनत 
उठाई है । 

'भारतीय विद्यामबनः का परम लक्ष्य हे कि आये सस्कृति को जाण्त 
करे तथा उसे हृढ़ बनाए. । इस कार्य में यह पुस्तक मदद करेगी, ऐसी मेरी 
हार्दिक इच्छा है। सस्कृति-सम्बन्धी परीक्षाओं के लिए, भी इसका पूरा उपयोग 
हों सकेगा | 


बम्बई 


“+क० मा० सुन्शी 
४, सितम्बर, १६४४ डे 


दो शब्द 

प्रस्तुत पुस्तक पू० मुनशीजी की प्रेरणा का फल है। लेखक ने 
इस पुस्तक द्वारा जनसाधारण के सम्मुख भारत को प्राचीन सस्क्ृति के 
विभिन्‍न पहलुओं को डपस्थित करने का प्रयत्न किया है। उक्त सस्कृति 
के आधारभूत सिद्धानतों का विवेचन करके उसने यह समझाने का 
प्रयत्न किया है कि प्राचीनकालीन अन्य सस्कृतियों की भ्रपेक्षा भारतीय 
संसक्ृति श्रधिक सवेतोमुखी, त्तोक-कल्याणकारी तथा उपादेय है, क्‍योंकि 
वह सत्य सनातन सिद्धान्तो पर स्थित है। 

भारतीय सस्कृति के सर्वाज्णञीग विकास का विवेचन करते हुए 
लेखक को (छितने ही विवादास्पद विषयों का विवेचन करना पडा है, 
भैथा आयो का आदिम निवास-स्थान, वेदकाल-निर्णय, भारतीय 
सस्कृति का विश्वव्यापी प्रभाव आदि। ऐसे अवसर पर विभिन्‍न मतों 
को समझाते हुए लेखक ने अपना भी मत दिया है, किन्तु उसका यह « 
आग्रह कदापि नही रहा है कि डसका मत ही ग्राह्य माना जाय। सुज्ञ 
पाठकों को स्वय निर्णय का पूर्ण अधिकार तथा स्वातन्त्य है । लेखक की“ 
तो यही इच्छा रही है कि गुरुजनों की कृपा से जिस प्रकार डसने भारत 
माँ के प्राचीन गौरव के दशन किये है, उसी प्रकार जनसाधारण भी 
द्शान करे । 

पू० मुन्शीजी के अतिरिक्त गुरुवये डॉ० अ० स० अलतेकर (काशी 
विश्वविद्यालय ) भी हार्दिक धन्यवाद के पात्र हैं। अनेकों. आवश्यकीय 
कार्य रहते हुए भी आपने अपने शिष्य की प्रार्थना मानकर प्रस्तुत पुस्तक 
की हस्तलिखित प्रति आदि से अन्त तक पढकर कितनी ही बहुमूल्य 
बाते सुराई थीं, जिनका लेखक ने पूरा-पूरा लास उठाया, यद्यपि कही- 
कहीं विचार-मिन्‍तता के लिए भी स्थान था। गुरुवर्य डॉ० अलतेकर की 


इस कृपा के श्रति कृतज्ञता प्रकट करने के लिए लेखक के पास हब्द 
नहीं हैं । 

निर्णयसागर मुद्रणालय के प्रति भी लेखक अपनी कृतज्ञता प्रकट 
किये बिना रह नहीं सकता, जिसने इतनी योग्यता के साथ पुस्तक-मुद्रण 
का कार्य सम्पादित किया । साथ ही, वहाँ के पडित भी धन्यवाद के 
पान्न हैं, जिन्होंने समय-समय पर कुछ बातें सुझाई जिनसे लेखक को 
बहुत लास हुआ । 
' सुज्ञ पाठकों के कर-कमल्ों में प्रस्तुत पुस्तक को रखते हुए लेखक को 
आनन्द होता है । यदि यह पुस्तक पाठकों के सन में भारतीय सरुकृति 
के प्रति सच्चा प्रेम व सच्ची लगन उत्पन्न करने में सफल हो सके तो 
केखक अपने प्रयत्नों को कृतकृत्य समझेगा । 


मम विनीत, 


भाद्धपद छुक्ा, १, 
बि० स३० २े००० शिवदुत्त ज्ञानी 


पुनश्च-- 

परिवर्तित व सशोधित रूप में “भारतीय सस्कृति' का द्वितीय 
सस्करण पाठकों की सेवा मे प्रस्तुत करते हुए लेखक को आनन्द होता 
है। इस संस्करण में पुस्तक का क्लेवर कुछ कम कर दिया गया है, साथ 
ही कुछ नई बाते भी जोड दी गई है, तथा विषय का प्रतिपादन इस्रा 
तरह किया गया है, जिससे विद्यार्थी और साधारण पाठक दोनों की 
समझ मे सरलता से आ सके । अतएव इतिहास के क्षेत्र मे विवादास्पद , 
व कम महत्वपूर्ण बातों तथा टिप्पणियों को आवश्यकता से अधिक. 
स्थान नहीं दिया गया है। 

लेखक 'भारतीय विद्या भवन! बम्बई का कृतज्ञ है, जिसने उसे इस 
पुस्तक का द्वितीय संस्करण पाठकों को भेंट करने का अवसर प्रदान 
किया दे । 

आशा है, सुझञ पाठक इस संशोधित संस्करण का स्वागत कर तथुग 
प्राचीन भारतीय सस्कृति के तत्वों को अपने जीवन में अनुवादित $र 
विश्व शान्ति का मा हूँ ढने मे अग्नसर होंगे । इसी में लेखक के प्रयाल 
व प्रयत्न की कृतकृत्यता है । 


यराणपुर विनीत, 
बि० स० २००८ शिवदत्त ज्ञानी 
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भोगोलिक विवेचन 
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विस्तार व सीमा--यद्मपि राजनीतिक दृष्टि से भारतवर्ष हिन्दु- 
रसतान व पाकिस्तान ऐसे दो विभागों मे विभाजित किया गया है, 
तथापि सोगोल्लिक व सास्कृतिक दृष्टि से इस विभाजन का कोई विशेष 
महत्त्व नहीं है। अतएवं भौगोलिक विवेचल से इस विभाजन का कोई 
स्थान नहीं है । 

भोगोलिक दृष्टि से भारतवर्ष एक छोटा महाद्वीप ही है। यूरोप में 
से यदि रूस निक्लाल्न लिया जाय तो क्षेत्रफल में यह यूरोप के बराबर 
हो जायगा । इसका क्षेत्रफल १,०००,००० वर्गमील हे, उत्तर से दक्षिण / 
तक इसकी लम्बाई लगभग २००० मील है व ब्रह्म देश को सम्मिलित 
करने पर पूर्व से पश्चिम तक इसकी चोडाई २९०० मील दै। 

इसके उत्तर में पर्वतराज हिमालय दै, जो हमेशा बफ से ढका 
रहता है। उत्तर छोर पर वह एक सिरे से दूसरे सिरे तक चत्ना गया है। 
आजकल की परिभाषा मे ब्रह्मपुत्रन और सिन्धु नदियों के दक्षिणी मोडों 
को उसकी पूर्वी व पश्चिमी सीसा माना जाता है। हिमालय शब्द 
मुख्यत उन दोनों के बीच सनातन हिम से ढक्की उस परम्परा के लिए 
प्रयुक्त रिया जाता है जिसमे नागा, नुनकुन, बन्द्रपँछु, केदारनाथ, 
नन्‍दादेवो, धोलगिरि, गोसाइथान, गोरीशकर, काब्चनचगा, चुमल्ारी 
आदि प्रसिद्ध पहाड हे। उत्तर भारतीय मदन व उप्के बीच के पहाइ- 
पद्ाडियों को और दो' श्ड्डलाओं में बॉटा गया है जिन्हे क्रश भीतरी 


१० भारतीय सरक्ृति 


या छोटी हिमालय-श्य्व ला और बाहरी या उपत्यका-श्टड्ूला कहते है, 
और जिन्दे असली हिमालय की निचली सीढियाँ कहना चाहिए | भीतरी 
श्ुला का नमूना काश्मीर की पीरपन्‍्चाल-श्यड्डला, कागडा-इुल्ल्‌ की 
धौलाधार आदि है। उपत्यका-श्ड्ुला का अच्छा नमज़ा शिवालक। 
पहाडियाँ है। यह हिमालय कम-से-कम ३४०० मील लम्बाई में है। 
और लगभग १६००० फुट ऊँचाई मे है। इसको चोटियाँ २४००० से 
२६००० फुट ऊँची है। इस पर्वतमाला मे से कही-कहीं उत्तर की ओर 
जाने का मार्ग भी है, जेसे गिलगिट से पामीर, लेह से तिब्बत आदि 
जाने का रास्ता । 

_/ ज्ारतवर्ष के पश्चिमोत्तर मे भी हिन्दुकुश, सुलेमान आदि पदवेत्र- 
प्रेणियों हैं। इन्ही मे खेबर, कुरंम, बोलन आदि प्रसिद्ध घाटियाँ हैं, 
जिनके द्वारा कितने ही विदेशी व आक्रमणकारी भारत मे आकर बसे 
थे व उन्होने यहाँ के राजनीतिक तथा सामाजिक जीवन मे उथल-एपुथज 
मचाई थी । कहा जाता है कि ये घाटियाँ पहले नदियाँ थीं । 

५ पूर्व की ओर भी भारत घने जगलों व नागा, पतकुईं, आराकान 
आदि पवेतों के कारण दुर्गम है, अतएव सुरक्षित है । साधारण आवा- 
गसन के लिए इनमे मार्ग अवश्य हैं, किन्तु इनसे बडी-बडी सेनाएँ नहीं 
आ सकती । यही कारण है कि इस दिशा से भारत पर कोई भी आक्र- 
मण नही हुआ । हे 

दक्षिण में पूर्व व पश्चिम की ओर मुकता हुआ समुद्र है। ठीक 
दक्षिण मे हिन्द महासागर लहराता है, तथा पूर्व व पश्चिस मे क्रमश 
बंगाल की खाडी व अरब का समुद्र दे। _इस्‌ प्रकार दुत्तिण भारत-ओगो- 
बिक दृष्टि से भाय द्वीप कहा जा सकता दे रृष्टि से प्राय हीप कहा जा सकता है । यह भाग भी प्राचीन काल 
से विदेशियों के आक्रमणों से सुरक्षित ही था। किन्तु व्यापार दि 
के लिए विदेशियों का नौका द्वारा आना-जाना प्राचीन काल से ही जारी 
था। समुद्र के किनारे रहने वाले भारतीय अत्यन्त हो प्राचीन कांल से 
दूर-दूर के देशों से व्यापार करते थे । 
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जलवायु, पवत, नदी आदि--यहाॉँ के जलवायु उष्ण है, क्योकि 
भूसध्यरेखा इसके पास से ही जाती है व उच्ण-कटिबन्ध इसके दो 
त्रिकोण बनाता है। समुद्ग-तट्वर्ती प्रदेशों का जलवायु समशीतोष्ण व 
हिमालयनिकटवर्ती का अत्यन्त ही शीत है। इस प्रकार यहाँ हर प्रकार 
के जलवायु का अनुभव किया जा सकता है। पर्वत्च-व नदियों के कारण 
भी जलवायु पर प्रभाव पडता है। पवेत के निकटवर्ती प्रदेश साधारण- 
तया शीत-प्रधान रहते है। 
यहाँ कितने ही छोटे-बडे पर्वत है। मध्य मे विन्ध्य है, जो भारत 
के दो भाग करता है, यथा उत्तरभारत व दक्षिण भारत जोकि भ्राचीन 
काल मे क्रमश उत्तरापथ व दक्तिणापथ कहलाते थे । इसके दत्तिण से 
सतपुडा पंत है, जो दक्खन-डच्चसम भूमि पर फेला हुआ है। पश्चिम 
में राजपूताने के मध्य मे अरावृत्नी प्चेत हे। पश्चिमोत्तर व उत्तर-पूचे . 
ब्के पवतों का उल्लेख तो पहले ही कर दिया गया है। दक्षिण के दोनों 
'किनारो पर पूर्वी घाट व पश्चिमी घाट ( सद्याद्वि ) पव॑त स्थित हैं। 
मैसूर के दक्षिण में नीलगिरि प्ेत है । 

५ इन पर्वृतों से कितनी ही छोटी-बडी नदियों निकलकर भारत के 
विभिन्‍न भागों को सींचती हुईं समुद्त से जा मिलती है। सिन्धु न्द। 
हिमालय मे दिव्बतवर्ती कैलाश-पवतश्रेणी से निकलकर आधी दूर तक 
उत्तर-पश्चिम को ओर बहती है, फिर हिमालय के छोर से घूमकर 
दक्षिण की ओर बहती हुईं अरब समुद्र मे गिरती है ।यह अपने उद्गम 
से मुख तक लगभग १२०० मील लम्बी है। यह जिस भाग में से 

३९०० माल सुर 
बहती है उसको इससे जीवन मिलता दै। प्राचीन काल में पंजाब व 
सिन्ध अत्यन्त ही उपजाऊ प्रदेश थे। इसके किनारे क्रितने ही बडे-बड़े 
शहर थे | शक लोग तो इसी के किनारे आकर बस गए थे । यही कारण 
है कि इसका कछार “शाकटद्वीप” नाम से जाना जाता था। पंजाब की 
मेलम, चिनाब, सतलज, रावी, ब्यास आदि नदियाँ भी इसमे मिल 
जाती है। इस प्रकार यहाँ नदियों का एक जाल खा बिछ गया है। यहाँ 
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की भूमि अत्यन्त ही डपजाऊ है। यही कारण है कि वेदिक काल से 
ही यह भाग बहुत आबाद था! यही नदी-जाल ऋग्वेद में 'सप्त- 
सिन्थव ! नाम से डह्लिखित किया गया है, जहाँ कि आय लोग बख 
गए थे | मोहब्जोदुडो के स्थान पर प्राचीन सुसस्क्ृत नगर भो सिन्धु। 
नढी के ही किनारे पर स्थित था ।_ 

गया नढ़ी हिमालय से गगोत्नी से निकलकर . दक्षिण-पूर्व की. झोर .. 
से उत्तरप्रदेश, बिहार व बगाल में बहती हुई बंगाल को खाटी मे 
गिरती है। यह गोआलद के पास ब्रह्मपुत्र की सबसे बडी धारा 
मेघना से मिल्न जाती है। इसकी लम्बाई लगभम १६४० मील हे। 
भारत के सास्क्रैतिक इतिहास मे यह नदी अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण हे। 
भारतीय संस्कृति का विकास अधिकाश इसी के किनारे हुआ है । गगा 
और इसकी सहायक नदी यमुना दोनों ही भारत के धार्मिक जीवन से। 
महत्त्व का स्थान रखती है। राम और कृष्ण इन्‍्ही नदियों के किये 
खेले व कूदे है। अ्रधिकतर तीर्थ-स्थान इन्ही के किनारे है। प्राचीन 
ऋषि भुनि भो अधिकाश इन्ही के किनारे अपने-अपने आश्रसों को। 
बसाते थे | कितने ही बडे-बडे सांम्राज्य इन्ही के किनारे बने व बिगडे व. 
इनके द्वारा कितना ही व्यापार किया गया। इस प्रकार भारतीय जीवन 
के हर एक पहलू मे इन नदियों का महत्त्वपूर्ण स्थान है। 

बह्मपुन्न मानसरोबर हे कई थे विकास दि जो 
बहती हुई बंगाल की खाडी मे गिरती हैे। यह लगभग ३८०० सील 
लम्बी है। नर्मदा विन्ध्याचल मे अमरकण्टक से निकलकर उत्तर दिशा 
मे जबलपुर की ओर बहती हुईं पश्चिम मे झुढती है और भडोच के पास 
खस्भात की खाडी मे गिरती है | यादव, हैदय आदि के साम्राज्य इसीके 
किनारे पृष्पित व पदलचित हुए। सहख्ाजुन कातंवीय को असिद्ध 
नगरी माहिष्मती भी इसी के किनारे थी + ताप्ती नदी मध्यप्रास्त, के 
बैतूल जिले मे सुलताई के तालाब से निकलकर पश्चिस की ओर बहती 
हुई सूरत के पास अरृब समुद्र से जा गिरती है.। गोदावरी, कृष्णा, 
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फावेरी' आदि दक्षिण की नदिया पश्चिसी घाट पर्वत से निकल्लकर पूर्व 
की ओर बहती हुईं बंगाल की खाडी में गिरती है। 

_प्राकृतिक सम्पत्ति--प्राकृतिक सम्पत्ति की दृष्टि से भारत की बरा- 
बरी ओर कोई देश नहीं कर सऊृता। भारत उष्ण-प्रधान देश होने से 
व हिमालय के समान पर्वत के रहने से यहा मौसमी हवा का खूब दौर- 
दौरा रहता है, व वर्षा भी पर्याप्त मात्रा से होती है। इसीलिए यह 
कृषि-प्रधान देश है । नाना प्रकार के अन्न, कपास आदि यहाँ बहुतायत 
से होते हैं | पजाब, उत्तरप्रदेश आदि गेहूँ के लिए, बंगाल, मद्रास आदि 
चावल के लिए व गुजरात, बराड आदि कपास के लिए ग्रसिद्ध हैं । 
गोपालनादि द्वारा यहाँ घी-दूध भी बहुतायत से होता है। दक्षिण 
भारत मे काली मि्चे, दालचीनी, लोग आदि गरम मसाले की साम 
खूब होती दै, जिसके व्यापार के लिए यूरोप के लोग पहले-पहल यहाँ 
आये थे। समस्त भारत से नाना प्रकार के फल“फूल आदि भी बहुत 
होते है । इसके अतिरिक्त लोहा, कोयला, सोना, मेगेनीज आदि कितने 
ही खनिज पदार्थ भी यहाँ होते है। इस प्रकार भारत-भूमि हर तरह से 
“एत्नगर्भा वसुन्धरा? प्रमाणित होती है । 

प्राकृतिक विभाग--प्राकृतिक दृष्टि से भारत के तीन विभाग किये 
जा सकते हैं, जेसे उत्तरीय मेदान, दक्षिण उच्च समभूमि व दक्षिण 
भारत । भारत के प्राचीन इतिहास को समझने के लिए इन विभागों 
को समझना आवश्यक है। उत्तरीय मेदान हिमालय व विन्ध्याच्चल 
के मध्य से स्थित है, व इसमे | पजाड,-ब्कस्थदेश, बिहार च्‌ बंगाल. देश, बिहार व बंगाल 
का समावेश होता है । इस मदान से पत्थर का नाम नहीं है व इसमे 
से बहुत-सी नदियां बहती है। परिणामत यह बहुत डपजाऊ है। 
इसीलिए यहाँ मनुष्यों की आबादी भी बहुत घनी है। प्राचीन काल 
से ही यह भाग राजनीतिक परिवर्तनों का केन्द्र रहा है (| आरयो ने इसी ४ 
मे अपनी संस्कृति को विकसित क्या, बडे-बडे साम्राज्य स्थापित किये, 
व यही से दक्षिण पर * अधिकार जमाया था। यूहीं पर सानव व ऐलल* 
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वशीय इच्चाकु व पुरूरवस्‌ के बंशजों ने अपने-अपने राज्य का विस्तार 
किया था । बाहद्रथ, शेशुनाग, नन्‍द, सौर्य, गुप्त आदि साम्राज्य यही 
पर बने व बिगडे। इस प्रकार भारत के राजनीतिक इतिहास में उत्त- 
रीय मेदान बहुत मह्वपूर्ण है। 

दक्षिण की उच्चलमभ्मि के दोनो सिरों पर पूर्वी व पश्चिसी घाट 
पहाड है व विन्ध्याचल से तुदड्डभद्वा तक इसका विस्तार है। यद्द भाग 
उत्तरीय मेदान के समान डउपजाऊ नही है। इसके मध्य-भाग से घना 
जंगल है, जोकि आजकल मध्यश्रदेश के बेतूल, भडारा, बालाघाट, 
मंडला आदि जिलो मे स्थित है। इसे आजकल “गॉडवाना' कहते है। 
प्राच्चीन का्ष मे यह “महाकान्तार! कहतल्लाता था, जिसका उल्लेख 
समुद्रगुप्त के स्तम्भ लेख मे किया गया है। इस भाग ने भो भारत के 
प्राचीन राजनीतिक इतिहास में अपना हाथ बेटाया था | यह उत्तरीय 
मेदान की बराबरी नहीं कर सका। चन्द्रवशी ययाति के ज्येष्ठ पुत्र 
यदु ने यही पर राज्य स्थापित करके अपना वंश चलाया था। राष्टिक, 
आन्ध, चालुक्य, राष्टरकूट आदि राजवशों ने यहाँ राज्य किया व भार- 
तीय सस्कृति के विकास मे अपना हाथ बेटाया । 

दक्षिण भारत में प्राचीन काल से ही पाण्ड्य, चोल, केरल अआदि 
राज्य स्थापित हुए थे। पुराण तो उन्हे भी उत्तर भारतीयों से ही 
सम्बन्धित करते हैं, किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से यह कथन कहाँ तक ठीक 
है, यह कहना कठिन है। सिहल द्वीप से इस भाग का राजनीतिक 
सस्बन्ध विशेष रूप से रहा है। सास्क्ृतिक दृष्टि से तो यह भाग भी 
अत्यन्त ही प्राचीन काल से भारत का एक अविकल अग बन गया था । 
इस भाग का वदेशिक व्यापार बहुत बढा-चढा था । 

€ >र्ोगोलिक परिस्थिति व्‌ सास्कृतिक विका “ भोगोलिक परिस्थि( तिक विकास>-सास्क्ृतिक दृष्टि 

सैं यदि भारत की भोगोलिक अवस्था पर विचार किया जाय, तो 
कितनी ही महत्वपूर्ण बातें ज्ञात होंगी । नदियों को पविश्र साना जाकर 
पूजा जाना स्पष्टतया बनाता है कि सास्क्ृतिक जीवन में नदियों का 


भीगोंलिक विवेचन प्‌ 


कितना महत्त्व है । भारतीय ससक्षति के बारे में तों यह बात बिलकुल 
ही ठीक सिद्ध होती है। आज भी भारत से नदियाँ देवियों के समान 
पविन्न मानी जाकर पूजी जाती है। इन सबसे गगा तो साज्ञात्‌ माता 
ही समझी जाती है। इसी नदी के किनारे प्राचीन आयों ने अपनी 
ससक्ृति को विकसित किया था। चीन, बाबुल, मित्र आदि देशों की 
प्राचीन संस्कृतियों भी नद्ित्रो के किनारे ही विकसित हुईं थी। निसगे 
ने भारत पर जितनी कृपा की है, डतनी कदाचित्‌ ही ऊिसी अन्य देश 
पर की हो । ्रच्छे-से-अच्छा जलवायु, सुन्दर नदियों व झरने, मलया।- 
चल की शीतल, मनन्‍्द, सुगन्धित वायु आदि इसे प्राप्त है। अन्न, 
वस्त्र, फल, फूल आदि यहाँ बहुत ही सरलता से प्राप्य है। प्रकृति 
देवी ने अपने सौन्दर्य को यही के जगलों, नदियों, पर्वंदों आदि 
बिखेर दिया हे जिससे कितने ही कवि-हृदयो ने प्रेरणा ग्राप्त की है । 
जछुस बात को कोन अस्वीकार कर सकता है कि कालिदास, भवभति, 
बाण आदि श्रेष्ठ कवियों ने प्रकृति देवी के ही सौन्दर्य को अपनी रच- 
नाओ में भर दिया है ? यदि भारत मे घने जगल, नदी, पर्वत आदि 
न होते तो यहाँ ऐसा काव्य विफसित ही न हो पाता । 
भोगोलिक परिस्थिति के कारण ही भारत-भूमि शस्यश्यामला 
रहती है। यहाँ रोटी का सवाल बिलकुल जटिल नही हो सकता, यदि 
कोई बाह्य शक्ति या बाह्य जीवन-क्रम यहाँ न रहे | प्राचीन काल में 
यही हाल था। अन्न, वस्त्र आदि बहुत ही सरलता से प्राप्त होते थे, 
इसीलिए यहाँ के निवासी जीवन के अन्य पहलुओं पर भी अच्छी तरह 
से विचार कर सके । पेट खाली रहने पर इंश-भजन भी नही सूरूता । 
भरपेट खाने के पश्चात्‌ यहाँ के निवासी जीवन की पद्देलियों को सुल- 
भाने लगे, जीवन-मरण, जीव, बह्मय, जगत्‌ आदि सम्बन्धी प्रश्न उन्हे 
चुब्च करने लगे। परिशासत इस दिशा मे अथक प्रयत्न किये गए, 
जिनको हम उपनिषदादि दाशनिक ग्रन्थों के रूप मे देख सकते है। 
इन्ही प्रथत्नों के परिणामस्वरूप पुनर्जन्स, ब्रह्म, जीव, योग आदि: 
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पारलौकिक तत्वों व सिद्धान्तों को समझा गया । भारतीय सस्कृृति से जो 
पारल्तोकिक जीवन को महत्त्व ढिया गया है, उसका यही कारण हे | इस 
प्रकार भारतीय सरकृति दाशनिक भूमि पर स्थित हैे। भारत के निवा- 
सियथो ने जीवन के हर एक अ्रग को विकसित क्रिया । अन्न-वख््रादि 
के सरलता से मिलने पर वे श्रादुसी व निकम्मे नहीं बने, ऊिन्त डन्हाने 
अपने आधिक, सामाजिक आदि जीवन को अधिक सुन्दर, व्यवस्थित 
सुसगठित बनाया। इस प्रकार मानव हित को सामने रखकर एफ 
सुन्दर सर्वाद्जीण ससकृति का विकास किया गया जिसका प्रचार विदेशों 
में भी हुआ था। 

.. भारत की भौगोलिक परिस्थिति ने उसके सास्कृतिक विकास मे 
चूर-पूरी सहायता दी है। यदि हिमालय, गगा, यमुना, समुद्ब-तट 
पं तआआदि भारत को प्राप्त न होते तो कदाचित्‌ भारत का वही हाल 
होता जो अधिकाशत अफ्रीका का है, व भारतीय संस्कृति “हब्शी: 
पघंस्कृति! से कुछ बढकर न रहती । 


संस्कृति 
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में 'क्तिन? प्रत्यय लगाने से बनता है। इसका शाब्दिक अथ “अच्छे 
स्थिति”, 'सुधरी हुई स्थिति! आदि का बोधक है। यह अर्थ तो इक | 
करण की दृष्टि से हुआ। किन्तु इसका भावाथ अधिक विशद्‌ व्‌ ल्लिस्तृत 
आह । 'ससक्ृति! से मानव-समाज की उस स्थिति का बोध द्ोता है जिससे 
डसे 'खुधरा हुआ, ऊँचा?, सभ्य” आदि विशेषणों से आभूषित किया 
जा सकता है। देश-देश के आचार-विचार भिन्‍न रहने से सुधार- 
सम्बन्धी भावना सी भिन्‍मन रहती है। इसलिए अलग-अलग देशों की 
सस्कृति में भिन्नता पाई जाती है। यदि इस पर अच्छी तरह बिचार। 
किया जाय तो स्पष्ट होगा कि इस भिन्नता के अन्तर्गत एकता अवश्य 
है। इसलिए मिन्नता केवल बाह्य है म॒ कि आन्तरिक | सस्कृति के मूल 
तत्व तो सब देशो मे एक्-से रहते हैं, देश-काल के अलुसार बाह्य 
स्वरूप में अन्तर होना स्वाभाविक ही हे । 
सस्काते के उद्दश्य--निसर्ग ने मनुष्य से बीज रूप से तौन 
प्रकार की शक्तियां भर दी है, जिनका सम्बन्ध शरीर, मन व आत्सा से 
है। शारीरिक, मानसिक व आत्मिक शक्तियों का विफास ही कप 
कु. आुख्य-अ'हश्य-ह+-जिस ससक्ृति से इस विकास का जितना आविक 
है, वह उतनो दी.ढडी सानी.जायगी । इसे सस्कृति की कसौटी मी 
कहा ज़ा-सकद्ा. है - 


सस्कृति का भावार्थ-सस्कृति! शब्द सरक्ृत भाषा की 'सस्क 3 
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निसर्ग ने प्राणी मात्र को शरीर दिया है, जिसे चर्मचछुआ से देख 
सकते है, व जिसे भारत की दार्शनिक साषा से 'स्थूल्न शरीर? कहते है। 
गर्भस्थिति से लेकर चितारोहण या ग्त॑-प्रवेश तक पाँच तत्त्व के इस पुतले 
का कैसा विकास होता है, यह एक पहेली है । इस विकास का व शरीर के 
विभिन्न अगो का सम्यक्‌ अध्ययन किया जाय तो रहस्य कुछ-कुछ समस 
मे आने लगेगा। इसी प्रकार तो 'शरीर-शाख! के विभिन्न श्रद्भो का विकास 
हुआ है । इन शाखों को समझकर ऐसा जीवन-क्रम तैयार किया जाना 
चाहिए, जिससे शारी रिक गक्ति का विकास अच्छी तरह हो सके । किन्तु 
यह विकास ऐसा न हो जिससे अन्य शक्तियों के विकास में किसी प्रफार 
भी बाधा पहुँचे । अगर ऐसा हुआ तो ससकृति अधूरी हो रह जायगी, जेसा 
कि प्रयचीन स्पार्टा मे हुआ था। वहाँ शारीरिक शिक्षा को ही सब-कुछ 
माना या था | बालक छु महीने का हुआ कि राज-नियस के अनुसार 
सरकार को सोप दिया जाता था| यदि बालक अशक्त पाया जाता तो 
उसे नगर के बाहर की टेकडी पर से नीचे फेककर मार डाला जाता 
था। इस प्रकार स्पार्टा मे केवल शारीरिक शक्ति के वीर ही पनप पाते 
थे। इसके परिणामस्वरूप ससार को 'लियोनीडास”' व उसके वीर 
सिपाही अवश्य प्राप्त हुए जिन्होंने अपनी वीरता से 'धर्मोपली” को अमर 
बना दिया, किन्तु मानसिक व शआत्मिक विकास की दृष्टि से उन्होंने 
समय पर अपनी कोई छाप न छोडी व मानव-विकास से अपना हाथ 
नहीं बेटाग्रा । एथेन्स की संस्कृति मे मानसिक्र विकास पर ही अ्रविऋक 
जोर दिया गया था। रोम, मिस्र, बाजुल्ञ आदि को प्राचीन सस्कृतियों 
में भी यही अधूरापन दीखता है। इसीलिए वे सरुकृतियाँ काल की 
कसोटी पर सच्ची न उतर सकी, व आज केवल स्मतंव्य शेष ही हैं । 
यूरोप की आधुनिक सस्कृति भी सर्वाज्भीण नहीं है । आत्मिक शक्ति को 
तो उसने पहचानना भी नहीं सीखा । स्वार्थ से प्रेरित होकर वह भौतिक 
चकाचोध से अन्धी हुईं जाती है, व उसने आसुरी सम्पत्ति का साया- 
जाल चहुँओर फरेला दिया है। डसे तो 'सस्कृृति! शब्द से सम्बोधित 
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करनो भी आत्मवश्चना के समान प्रतीत होता है । 
»“ यदि भारतवर्ष की प्राचोन सस्क्ृति को इस कसौटी पर करसे तो बह 
बिल्नकुल ही दोक उतरेगी, क्योझ्ति प्राचीन भारत से शारीरिक, सानसिक 
व आत्मिक शक्ति के सामअस्यपूर्ण विकास को मानव-जीवन का उद्देश्य 
साना गया था । सानव जीवन को ऐसे ढॉँचे मे ढाला गया था, जिससे 
निसगं-सिद्ध शक्तियों का सानुपातिक विकास हो सके । 

शक्तियों के विकास के साधन--आचीन भारत से शारीरिक शक्ति 
के विकास के लिए इस प्रकार का जीवन क्रम व ऐसे नियस बनाये गए 
थे, जिससे शारीरिक विकास सानसिक व आत्मिक विकास के मार्ग से रोडा 
न अटककर उनका सहायक ही बने । शरीर के विकास के छ्लिए शरीर- 
शाखत्र को समझूना आवश्यकीय साना गया था। व्यायाम, यम, न्थिंस: 
प्राणायाम, अआखन, बह्मचर्य आदि के हारा शरीर के शप्रिन्न-सिर्ठ शड्जों 
को पुष्ट किया जाता था । यही कारण है ऊि प्राचीन काल के भारतीय 
दीघजजीबी होते थे । वेद मे <पश्येम शरद शत जीवेस शरद शतम” आदि 
हारा कम-से-कस सो वर्ष तक जीवित रहने का सकलप दरसाया गया है । 
आज तो भारतीयों की औसत आयु बाईस वर्ष के लगभग है व उन्हे , 
साठ या सत्तर वर्ष को अवस्था मे ही ऐहिक यात्रा समाप्त करके इस दुनिया 
से सिधारज़ा पडता है । 

व्यायाम के द्वारा शारीरिक शक्ति का विकास होता है जो यम, 
नियम आदि की सहायता से स॑श्लालित किया जाता है। यह विकास 
मानसिक शक्ति के विकास के लिए भूमिका भी तेयार करता है। यम- 
नियम आदि के द्वारा इन्द्रियो पर सफल अधिकार रखना सीखा जाता 
है। प्राशायाम व आसन चंचल चित्तव्रत्ति का निरोध करके डसे एकाग्र 
बनाते है। प्राणायाम फेफडों को अधिक शक्तिशाली बनाकर हृदय को 
शैक्ति प्रदान करता है, जिससे मानसिक शक्ति के विकास मे सहायता 
मिल्ले । मस्तिष्क मे शुद्ध रक्त अधिक मात्रा सें पहुँचने से विचार शक्ति 
बढ जाती है। इसे प्रकार प्राचीन भारत ने रृरीरिक विकास की एक 
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ऐसी योजना बनाई थी जिससे मानसिक व आत्मिक विकास को पूरी- 
पूरी सहायता मिले | शारीरिक विकास की ऐसी व्यवस्था अन्‍्यन्र फही 
नही दीखती | 

सास्कृतिक विकास मे मानसिक शक्ति का स्थान कुछ कम महत्त्वपूर्ण 
नही हे । विश्व के प्राचीन व अर्वाचीन सभी देशों ने इसके महत्व को 
पहचानकर अपनी-अपनी योग्यतानुसार इस दिशा में प्रयत्न किया है । 
आचीन बाबुल, मिख, यूनान, रोम आदि मे इसे शक्ति के विकास का 
उत्तरदायित्व साधारणतया धर्माचार्यों पर ही था। यूनान, रोम आदि 
में शासन की ओर से भी नियन्त्रण रहता था, किन्तु मानसिक विकास 
सर्वाज्भीण नही ही पाता था। इसका कारण यही है कि इन देशों ने 
निसथ सिद्ध शक्तियों का वेज्ञानिक अध्ययन नहीं किया था। जिन-जिन 
बातों की उन्हें आवश्यक्ता हुईं उन-उनकी पूर्ति के लिए जितने मानसिक 
विकास की आवश्यकता थी उतना ही डन्होंने किया । अन्य सस्कृति के 
ससगं से प्राप्त नई सामग्री को भी उन्होंने स्वीकार कर लिय। । प्राचीन 
यूनान, रोम, मध्यकालीन यूरोप आदि की संस्क्ृतियाँ इसी सिद्धान्त के 
उदाहरण हें । 

प्राचीन भारत से मनुष्य के अन्तरदज्ञ व बहिरज्ञ को अच्छी तरह से 

जसममा गया था। साख्य, योग आदि दर्शनो ने इस दिशा में विशेष 

प्रगति की थी । कर्मन्दिय, झानेन्द्रिय, मन, बद्धि,. सूच्मन्शरीर,.स्थूल-. 
शरीर आदि के ज्ञान द्वारा भारत से मानसिक. विकास की छुक सुन्दर 
ओजना बनाई गईं थी, जिसे आश्रम व्यवस्था की सहायता से सफल्ल 
बनाया जाता था । सानसिक विकास की ऐसी व्यवस्था अन्यत्र कहीं 
प्राप्त नहीं है । 

प्राचीन भारत के ऋषियों ने विश्व की पहेलियों को समझना ही 
सानसिक विकास का उद्दे श्य माना । उन्होने जीव व बह्म की गुत्थियों को 
सुत्रमगकर उनमें भी एकत्व के दर्शन करने का प्रयत्न किया जेंसा कि - 
वेद, उपनिषद्‌ आदि मे उल्लिखित है। उन्होंने परमात्था को उसकी कृति 





से समझने की फीशिश की, सानव-सेवा को ही परमात्म-सेवा समझता, 
जिस प्रकार कवि सम्राट रवीन्द.. ५ सम्राट रवीन्वर. चे..देज. छूप.से खेत जोतने वाले किसानो 
में परमात्सा के दशंत्त किए, किसी मन्दिर सस्जिद या गिरजे में नहं। । 

परमात्मा की महिमा को उसकी कृति से समरूने के भाव से प्रेरित 
होकर प्राचीन भारत के ऋषियों ने जगल में बसना डचित समझा, 
क्योकि बहीं तो परमात्मा के रहस्यों को समझाने वाली प्रकृति देवी के 
साक्षात्कर हो सकते हे, वही पुरुष व प्रकृति का ऋून अट्टहास देख व 
समझ सकते है। यही कारण है कि आश्रम-व्यवस्था की प्रथा के अनुसार 
ब्रह्मचारियों व वानपस्थियों को अपना जीवन जगल्न से ही व्यतीत करना 
पडता था । वहाँ के शुद्ध वातावरण में गुरुकुल रहते थे, जहाँ प्राचीन 
भारत के ब्रह्मचारी ब्रह्म-प्राप्ति मे प्रयत्नशील होते थे | वे केवल विद्या” 
में ही रत न रहते थे । उपनिषदो के अलुसार केवल विद्या मे रत॑ रहने 
“बाले महान्‌ अन्धकार मे रहते हैं । अन्य देश तो केवल विद्यार्थी पैदा 
करते थे, किन्तु भारत ब्रह्मचारियों को जन्म देता था। जो आजन्स 
बरह्मचारी रहते थे, वे समय की गति व इतिहास के पृष्ठो को सी बदत्ल 
देते थे। हूनुमान, भीष्म पितामह, रामदास, दुयाननद आदि ऐसे ही बह्म- 
चारी थे। इस्र प्रकार गुरुकुल के ब्रह्मचारी परमात्मा की कृति का अध्य- 
यन करके उसकी लिखी हुईं पुस्तक को अच्छी तरह पढ़कर, मानसिक्त 
विकास में अग्रलर होते थे, जिससे आत्मिक विक्रास में पूरी-पूरी सहायता 
मिले | आत्मिक विकास के महत्व को जितना पहले व जितना अधिक 
प्राचीन भारत समझा था, उतना ओर कोई देश न समझ सका । आधु- 
निक यूरोप तो आत्म-चिन्तन की जरा भी परवाह नहीं करता। आण्मिक 
विकास के लिए प्राचीन सारत के ऋषियों ने जो साधन बनाये थे, उनसे 
अष्टाड़-योग का स्थान बहुत ऊँचा है, पुनजन्म का सिद्धान्त भी आत्मिक 
विकास मे सहायक बनता है। 

सचमुच से जब तक आत्मा को नहीं समझा जाता, तब तक सब 
जान अधूरा दी रहता है। हम स्वत यह सी नहीं जान पाते कि हम 
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'कौन है, किस प्रकार इस हाड, मास, चाम के पुतले मे समा गए, 
जब निऋलते है, तब कहाँ जाते है । हमने उत्तर व दक्षिण श्र व को 
खोज डाला, अफ्रिका के घने जगल मथ डाले, दुनिया-भर को हू ढ मारा, 
ज॑गल के जानवरों व आकाश मे उडने वाले पक्षियों को समझ लिया, 
किन्तु हम अपने-आपको न समझ पाए। प्रचीन भारत के ऋषियों ने 
यही कहा कि “आत्मान विजानीहि” (अपने-अपको पहचानो)। यूनान 
के दाशंनिक सुफरात ने भी कहा--“४&००७ +फैए४८४६” ( अपने-आपको 
पहचानों ), जिसके ल्लिए उसे विष का प्याला पीना पडा । 
>खात्म-दुशन व भारतीय सस्कृति---आत्म-दशन ही भारतीय 
संसक्षात का निचोड है। आज भी भारत का चरवाहा गाता सुनाई देता 
है॥-/ प्यारे मन की गठरी खोल, उसमे लाल भरे श्रनमोत् ।” प्र व, 
प्रह्ादू, बड़, महावीर, शकर, कबीर, तलसी, नरसिह मेहता, म्‌ करें, कबीर, तलसी, न तुकाराम 
आदि के जीवन-बरित्र भी आम जाशुति की ओर ही.ले..जाते 8. 
भारतीय सस्कृति सस्क्ृति के अनुसार, आत्मा को समझकर उसे जोवन-मरण के 
बन्धन से मृक्त करना ही मानव-जीवन का एक-सात्र ध्येय है। धर्म 
अथ, काम, मोहन आदि की प्राप्ति के लिए ही मनुष्य को जीवित रहत्ना 
'चाहिए, न कि किसी देश-विशेष था राष्ट्रविशेष की राज्य-पिपासापूर्ण 


रा शिह की तृप्ति के लिए। भारत के दः्यंब+--लाहित्व:-काव्य, 
भाव इसी डे अहम्पय-के धाप्नि, के. किए. विकसित हुए थे । 


'आआत्म-वकास के मांगे मे काठनता--आ्राव्म-विक्रास का सागे 
'बहुत ही कठिने माना जाता था। इस पर चलने वाले तो बिरत्ले ही 
रहते थे, जो तप व परिश्रम से आत्म-सिद्धि करके जन साधारण के द्वित 
के साधन हूं ढते थे। भले ही जन-साधारण इस मार्ग पर चल न पाते 
हों, किन्तु उन्हे इसका पता तो अवश्य रहता था। वे यह भी भी 
भाँति जानते थे कि इसी मार्ग पर चलना मानव-जीवन का अन्तिम 
“येय है। इसी भावना से प्रेरित होकर वे अपनी शारीरिक व सानसिक 
शक्तियों को सम्बचालित करते थे । 





सस्कृति ऐेरे 


प्राचीन काल को अन्य सस्कृतियों मे आत्म तत्त्व को कोई महत्त्व 
का स्थान नहीं दिया गया था। इस सम्बन्ध मे उनका ज्ञान अधूरा 
ही था अथवा वे अपनी बाल्यावस्था मे ही थी। इतिहास इस बात 
की साज्ञी देता है कि आत्म-तत्त्व के कितने ही सिद्धान्त अन्य देशों 
ने प्रचीन भारत से सीखे थे । इस प्रकार प्राचीन भारत की सस्कृति पर 
इृष्टिपात करने से स्पष्ट हो जाता है कि उसने स्वांगीण मानव विफास 
को हीं अपना ध्येय साना था । 

४ आचीच भारत मे सास्कतिक विकास--सास्क्ृतिक विकास पिभिन्‍न 
रूपो से देखा जाता है। एक सुसस्क्षत व्यक्ति ससार की पद्दैलियों को 
समझने का प्रयत्न करता है, तथा प्रकृति के भिन्न-भिन्न अंगों को 
जानने का इच्छुक भी रहता है। इस प्रकार विभिन्न विद्या, शाख, कफल* 
आदि के विकास का प्रारम्भ होता हे | सस्कृति के विकास में इनु सबका 
नअपना-अपना स्थान है। किसी भी देश की ससक्ृति तब तक समस्दी नहीं 
जा सकती, जब तक कि वहां के भिन्न भिन्न शास्त्र, विधा; कला आदि 
भल्ी भांति जान न लिये जायें। प्राचीन भारत मे विभिन्न शाख, विद्या, 
कला आदि का पर्याप्त विकास हुआ था, जिसका बीज वेदों में पाया 
जाता है। प्राचीन भारत के धर्म, दर्शन, राजनीति, समाज शाख्र, अर्थ 
शास्त्र, विज्ञान, कल्ला आदि पर आगे विस्तृत रूप से विचार क्रिया 
जायगा, जिससे प्राचीन सारतीय ससकृति अपने सच्चे स्वरूप में देखी 
जा सके । 

भारतीय सरकृति का मह्त्व--निसर्ग सिद्ध शक्तियों के विकास 
की कसोटी पर चढ़ाने से प्राचीन भारतीय संस्कृति सच्ची उतरती है, 
इसलिए वह देश, काल आदि से बाधित नहीं हो सकती । वह सब 
देशों के लिए व सब समय के लिए उपयोगी हो सकती है। इसलिए 
दूस प्राचीन ससक्ृति को केवल ऐतिहासिक बताकर आजकल के लिए 
अनुपादेय मानना उचित नहीं है। इसमे प्राचीन कालीन सस्कृतियों को 
किसी न-किसी रूप में प्रभावित किया था | प्राचील चीन, बाबुल, मिस्र, 


सन 


खा 


२४ भारतीय ससक्ृति 


यूनान, रोम आदि की सस्कृतियों पर प्राचीन भारत के दुशन, धर्म 
साहित्य, भाषा, कला आदि का प्रभाव स्पष्टतया दिखा देता हे | यूरोप 
की जिस सस्क्ृति ने आज्ञ विश्व को प्रभावित किया है डसकोी जड़ों मे 
भी भारतीय सस्कृति की छाप दिखाई देती है। यूरोप की वंमान 
सस्क्षृति के मूलभूत सिद्धान्त समता, स्वातन्य्य व आतृत्त हैं, जिनको 


'रूसो ने अपनी क्रान्तिकारी पुस्तक सोशल कॉयणटू कट! से प्रतिपादित 


किया था| रूसो ने इस पुस्तक के लिए प्रेरणा प्रसिद्ध यूनानी दाशंनिक 
अरस्तू से प्राप्त की थी, ओर अरस्तू पर भारतीय सस्क्षति का प्र भाव 
सर्वमान्य है। यूरोप की मध्यकालीन शेक्षणिक सस्थाओं पर तत्काल्लीन 
ईसाई मठों का अधिक प्रभाव था, व इन मठों पर बोदड़ मठों का असर 
सफि-साफ दिखाई देता है। ईसा की ११वी तथा १२वीं शताब्दी मे 
यूरोप-ने विभिन्न शास्र तथा विद्याएँ स्पेन के अरब-विश्वविद्यालयों मे 
सीखी । अरबो ने यह सब ज्ञान भारत से ही लिया था, जेसा कि 
वे स्वत स्वीकार करते है। इस प्रकार यूरोप की वर्तमान सस्कृति की 
जड़ों मे प्राचीन भारतीय ससक्ृति का प्रभाव स्पष्ट है। 

बीसवी शताब्दी की कृत्रिमता-- इस बीसबी शताब्दी मे कृत्रिसता 
ने सानव-समुदाय पर पूरा अधिकार जमा लिया है, बेघी सम्पत्ति के 
बदले आसुरी सम्पत्ति का साम्राज्य छा गया है, स्वार्थ, हेष, वेसनस्य 
आदि का दौरदौरा है, प्रत्येक बात धन की तराजू पर तोली जाती 
है, धनवान ही विद्वान, कुलीन, ज्ञानवान आदि माना जाता है, साराश 
में, जिसके पास घन है बही सुसंसक्ृत साना जाता है। यह बात 
अवश्य है कि वतमान युग के वेज्ञानिक विकास के द्वारा प्रकृति के कुछ 
रहस्यों को समझ लिया गया हैं, किन्तु उस ज्ञान का उपयोग भी एक दूसरे 
के नाश के लिए क्रिया जा रहा है। इतना सब होते हुए भी पाश्चात्य जगत्‌ 
अपने को सुससक्षत तथा अपनी संस्कृति को एक आदर्श सस्कृति मालने 
में नहीं हिचकिचाता । आजकल जो छुराइयाँ दोख रही है उनसे से अधि 
कांश का कारण $८वी शताब्दी की औद्योगिक क्रान्ति है, जिसके परिणाम- 


सस्कृति रेप 


स्वरूप मनुष्य की शक्ति का स्थान यन्त्रों की शक्ति ने ल्लिया | यन्त्र युग के 
प्रादुर्माव ने समाज की सम्पूर्ण व्यवस्था को बदल दिया । इससे समाज 
में ऐसी विषमता उत्पन्न हो गई है कि डसे दूर करना बहुत ही मुश्किल 
हो गया है। इन यन्त्रों ने गरीबों के सूखे टुकडे छीनकर घनवानों को 
हलुआ पूडी खिलाया है। परिणामत एक ओर तो निर्धनता अपना 
नग्न अह्ृहास करने लगी व दूसरी ओर धन-बाहुल्‍य से स्वार्थ पूर्ण विला- 
सिता अपना साम्राज्य स्थापित करने लगी, पूँजीपति व मजदूरों के 
रूगडे खडे हुए, शक्तिशाल्ली राष्ट्र अशक्‍्त व असभ्य देशों को व्यापार, 
वाणिज्य, सत्ता आदि के क्षेत्र बनाने ल्गे। यूरोप के राष्ट्रों मे यह अह- 
महमिका इतनी बढ़ी कि वे स्वार्थान्ध होकर एक-दूसरे का गल्ला घोटने 
लगे। ऐसी परिस्थिति में विश्व को कहीं शान्ति मिल्ल सकती हैं तो 
भारत की प्राचोन सस्क्ृति से ही मिल्न सकती है । 

बीसवो शताब्दी व भारतीय सस्कृति--इस कृत्रिमतापूर्ण बीखबीं 
शताब्दी मे तो भारतीय ससक्ृति का महत्व और भी बढ़ जाता है। 
जबकि ससार का एक व्यक्ति दूसरे का गला घोटता हों, एक समाज 
दूसरे समाज का खून चूसने को तेयार हो, जबकि चहुँ ओर स्वार्थ, हे ष, 
वैमनस्य के वातावरण में हिला का साम्राज्य छाया हो, ऐसे समय मे 
मानव-जाति- की रक्षा सनातन सिद्धान्तों पर स्थित भारतीय संस्कृति ही 
कर सकती है, वह सस्कृति जिससे अहिला सत्य व तप की ब्रिवेशञी 
आदि काल से बदती हो । इन्ही सिद्धान्तों की भूमिका पर राष्ट्रपिता 
महात्मा गांधी ने स्वतन्त्र सारतीय राष्ट्र का निर्माण किया है। हिंसा 
से परितप्त विश्व भी यद्दि शाश्वत शान्ति का अलुभव करना चाहता है 


तो उसे भी भारतीय सस्कृति के भूलभूत सिद्धान्त अहिसा, सत्य व तप 
को अपनाना होगा । 


३ 


हमारा नास 
(७७9/७8-(७-9-७/ ७ 


आये-हिन्दू विवाद--भ्राज हमारा देश “हिन्दुस्तान! नाम से 
जाना जाता है, तथा हम लोग “हिन्दू” नाम से सम्बोधित किये जाते 
है। साथ ही एक पत्त इस बात का भी समर्थन करता है कि यह नाम 
हमारे लिए. सास्कृतिक तथा ऐतिहासिक दृष्टि से उपयुक्त नहीं दे। 
हमारा प्राचीन नाम आये! है व हमारा देश “भझार्यावर्ती! व भारतवर्ष 
कहलाता था । अतएवं इस पक्ष के अनुसार हम “हिन्दू! व “हिन्दुस्तान” 
के स्थान मे आय! व “आर्यावर्त' था 'भारतवर्ष' स्वीकार लें। वास्त- 
विक रूप में, हमारे समाज में “आय” शब्द से ऊिसी को घृणा नहीं थी । 
आयसमाज के प्रादुर्भाव के पश्चात्‌ उसके विरोधियों ने “आये! शब्द 
का विरोध करना प्रारम्भ कर दिया। परिणामस्वरूप, « आ्रार्य-हिन्दू 
विवाद का जन्म हुआ। निष्पक्ष भाव से इस प्श्न पर दृष्टि डालने 
से स्पष्ट होगा कि सुस्तिम आक्रमणों के पूर्व हमारे पूर्वज अपने को 
आय ही कहते थे, तथा इस देश को आर्यावत था भारतवरध कहते थे । 

ससकृत साहित्य मे हिन्दू? शब्द अप्राप्य--सरकृत साहित्य में 
हिन्दू नास का उल्लेख नहीं आता । कुछ लोग 'हिन्दू” शब्द को ऋग्वेद 
से सिद्ध करने का प्रयत्न करते है। उनके मतानुसार बेदकालीन आये 
जिस देश में रहते थे, उसका नाम 'सप्तसिन्धुः था। उसी सप्तसिन्धु से 
“हप्तहिन्दु” हुआ व बाद मे हिन्दुस्थान” “हिन्दू” आदि शब्द बन गए।। 
किन्तु इस सनन्‍्तव्य के "लिए ऐतिहासिक, साहित्यिक आदि, कोई भो 
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झमाण नहीं है , भाषा-शासत्र के नियमों से भी यह सिद्ध नहीं किया जा 
सकता । ऋग्वेद मे ऊिसी देश-विशेष के नाम का उल्लेख नहीं है, किन्तु 
नदी तथा पव॑तों के नाम निदिष्ट है। इसी प्रकार भरत, द्ुल्यू , अर 
आदि राजाओं के नामों का भी उल्लेख है। ऋग्वेद मे 'सप्तसिन्धु” शब्द 
का डह्लेख कुछ स्थल्नों पर आता है। सायण आदि ने उसका श्रर्थ 
“सात नदियाँ? किया है। वे नदियाँ इस प्रकार हे--सिन्धु, वितस्ता, 
शुतुद्री, असिक्नी, परुष्णी, सरस्वती, कुम्भा (अथवा गगा व यमुना) । 
कदाचिंत्‌ यह शब्द सात नदियों से घिरे हुए देश विशेष का भी ग्योतक 
हो, ऊिन्तु इससे यह कदापि प्रमाणित नहीं हो सकता कि वेदिक काल 
में समस्त देश 'सप्सिन्धु” कहलाता था। 
ग्राचीन साहित्य में उल्लिखित नाम--मनुस्झति ( ई० पू० 
२०० वर्ष के लगभग ) के दूसरे अध्याय ( छोक १७-२२ ) से भारत- 
व की भौगोलिक सीसा का वर्णन आता है, जोकि इस प्रकार है 
“सरस्वती व इषदूवती नदियों के मध्य जो है, वह देवनिर्मित देश 
“ब्रह्मावत)! कहाता है । डस देश से परम्परागत ज़ो आधार है वही भिन्न- 
मिन्‍न शाखाओं सहित वर्णो के लिए. सदाचार है। कुरुक्षेत्र, मत्स्य, 
पान्‍्चाल, शूरसेनक आदि सब मिलकर ही ब्ह्मर्षि देश बनता है, जो 
ब्रह्मा के पश्चात्‌ है। इस देश में उत्पन्न हुए ब्राह्मणों से भूमण्डल के 
सब लोगो को अपना-अपना चरित्र सीखना चाहिए। हिमालय तथा 
विन्ध्याचल के मध्य, विनशन के पूर्व तथा प्रयाग के पश्चिम में जो देश 
है वह मध्य देश कहा जाता है। पूर्वीय समुद्र से लेकर पश्चिमी समुद्द 
तक तथा हिम-विन्ध्य प्वतों के मध्य मे जो देश है वह विद्वानों द्वारा 
आर्यावत! नाम से जाना जाता है ।” 
गुप्त-सम्नाट्‌ समुद्रगुप्त ( हैं स० ३३०-३७२५ वर्ष ) के प्रयाग- 
श्थित स्तम्भ-लेख में, उसकी दिग्विजय का वर्णन है, जिसमें इस देश 
*के विभिन्न भागों के नामों का उल्लेख है, यथा (१) दक्षिणापध-- 
कोसल्न, महाकान्तार॑, केरल, पिश्टपुर, महेन्द्रगिरि, कौह्ूर, एरण्डपत्त्, 
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काची , अवम्नुक्तक व वेड्ली, (२) आर्यावते, (३) प्रत्यन्त---समतट, डवाक 
कामरूप नेपाल व कतृ पुर । 

पौराणिक साहित्य से भी विभिन्न स्थलों पर “आरये!, श्रार्यावत,/ 
“भसारतवर्ष' आदि नामो का उल्लेख आता है, 'हिन्दू” शब्द कही भो 
डल्लिखित नहीं है। विष्णु पुराण ( २।३।१ ) में कहा है कि समुद्र के 
उत्तर में व हिमालय के दक्षिण मे जो वर्ष” हे, उसका नाम भारत 
है, जहाँ 'भारती” सन्‍्तति है। वायु पुराण (४५।६६) मे कहा है कि 
यह वही भारतवर्ष है जिसमे स्वायम्भुव आदि ने जन्म लिया है। विष्णु 
पुराण (२।१।१८-२३) मे जम्बूद्ीप के विभागों का वर्णन आता हे, 
जहाँ हेमकूट, नेषध, इलाबूत, गन्धमादन आदि वर्षो का उल्लेख है। 
डसी पुराण (२।१।४१) में आगे चलकर कहा गया है कि भारतव्ो 
नो भेदो से अलकृत है । वायु पुराण (४९।७९, ७६) से एक स्थल पर 
आया है कि समुद्ग के उत्तर व हिमालय के दक्षिण में जो वर्ष है वह 
भारत! है, जहाँ भारती प्रजा रहती है। प्रजा के भरण-पोषण के कारण 
मलु ही भरत कहलाता है। इसीलिए यह वर्ष निरुक्त-वचन के अनुसार 
“भारत! कहाता है। 'काहइ्य मीमाला' (ईसा की १०वीं शताब्दी) मे 
भौगोत्निक दृष्टि से भारत के विभिन्न भागों का वर्शन किया है, जोकि: 
इस प्रकार है * 
/ “बह भगवान्‌ मेरु प्रथम वर्ष-पर्वत है। उसके चारों ओर “इला- 
वृत्तवर्ष” है। उसके उत्तर में श्वेत, नील, श्वज्धवान्‌ नामी तीन वर्ष हें ॥ 
रम्यक, हिरस्यसय, उत्तर कुरु आदि उनके देश है। दत्षिण सें भी 
निषध, देमकूट, हिसवान्‌ तीन ( वर्ष ) पर्वत हैं। हरिवर्षो, किम्पुरुष, 
भारत आदि ( उनके ) तीन देश है। उनमे यह 'सारतवर्ष” है। और 
इसके नो भेद है, यथा इन्द्र द्वीप, कसेरुमान , ताम्रपर्ण ग़भस्तिमान्‌ , 
नागद्वीप, सौम्य, गन्धवे, वरुण व कुसारी । पूर्वीय व पश्चिमीय समुद्र 
तथा हिमालय व विन्ध्याचल के सध्य में आर्यावत है। घही पर चार 
वर्ण व चार आश्रम पाये जाते हैं। सदाचार की जर्डी सी वही पर है।”” 


हमारा नाम ए्६ 


इन प्रसाणों के अतिरिक्त अन्य कितने ही खराहित्यिक तथा ऐवि- 
'हासिक प्रमाण दिये जा सकते है, जिनसे स्पष्टतया यह प्रमाणित होता 
है कि हमारा देश “आर्यावत्रं!, भारतवर्ष” आदि नामों से ही सम्बोधित 
किया जाता था, तथा हमारे पूचेज अपने को आय” ही कहा करते थे, 
न कि हिन्दू? । “नाव्य-शास्त्र! ( ईसा की दूसरी शताब्दी ) के नियम 
के अनुसार सस्क्ृत नाटक मे नायिका अपने नायक को “आय ॑ पुत्र' नाम 
से सम्बोधित करतो है। किसी भी धासिक कृत्य का सकतप लेते समय 
आज भी “जम्बू ढ्वीपे भरत खण्ड *.” आदि शब्दों को उच्चारित किया 
जाता है। इन प्रमाणों के आधार पर यह निविवाद रूपसे कहा जा सकता 
है कि मुस्लिम आक्रमण के पूर्व हमारे पूवेज अपने को “आय! तथा अपने 
देश को आयात, “भारतवर्ष” आदि कहते थे । ऐसी परिस्थिति मे 
स्वभावत यह शड्ढा हो सकती हे कि यदि 'हिन्दू? शब्दप्राचीन व हमारा 
नहीं है तो आज हम सब अपने को एक स्वर से 'हिन्दू? क्‍यों कहते' 
है १ इतिहास की सहायता से यह बात भो समझ मे आ जाती है । 

हिन्दू? शब्द का ऐतिहासिक विवेचन---हिन्दू? शब्द का जन्म 
सिन्धु शब्द से होता है। आधुनिक पारसियों के पूवेज, जो कि ईरान 
देश से बसे थे, भारतीय आयों को 'हिन्दू” नाम से ही जानते थे। वे 
रुवत भी आय थे तथा भारतीय सी आये थे । ऐसी अवस्था मे भार- 
तीयों को विशिष्ट रूप से सम्बोधित करना स्वाभाविक ही था | इसलिए 
कदाचित्‌ उन्होंने भारतीयों को 'हिन्दु! नदी के पारवर्ती आये या 'हिन्दु- 
आये! कहकर हिन्दू नाम को उपयुक्त किया होगा। यहाँ यह जानना 
आवश्यकीय है कि प्राच्चीन ईरान-निवासी सरुकृत 'स' के स्थान सें 'ह? का 
उच्चारण करते थे। सरकृृत भाषा का 'स” जेन्द भाषा में ह? हो जाता 
है। इस प्रकार प्राचीन इरानियों ने सर्वप्रथम हमारे लिए 'हिन्दु? शब्द 
अयुक्त क्रिया । उनके घर्मग्रन्थ अवेस्ता ( वेनिदाद १।३८ ) मे इन सब 
बातो का स्पष्ट उल्लेख द्वै 4 यह अन्थ ईसा के पूथे सातवीं शताब्दी के 
लगभग का है। 


रै० भारतीय संस्कृति 


के 


प्राचीन अरब के निवासी भी हमे 'हिन्दू” व हमारे देश को 'हिन्द” 
कहते थे । अदडू-गणना का नाम उन्होने “हिसा! रखा था, जो 'हिन्द-सा” 
से बना है, जिसका मतलब होता है हिन्द अथवा भारतवर्ष के समान । 
कुछ विद्वानों का यह भी मन्तव्य दै कि प्राचीन अरबी साहित्य में “हिन्द! 
“हिन्दू? आदि नामों का उल्लेख आता है। अरब के निवासी भी ईरा- 
नियों के समान “हिन्दू” नामो का प्रयोग करने लगे । प्राचीन यूनानियों 
का भारतीयों से प्रत्यक्ष सम्पर्क सर्वश्रथम ईरान मे हुआ था। इसलिए 
उन्होंने सी ईरानियों के समान भारतीयों के लिए हिन्दू” शब्द प्रयुक्त 
किया। किन्तु यह “हिन्दू” शब्द यूनानी भाषा से 'इण्डु! अथवा 'इण्डो! 
हो गया, ओर भारतवर्ष 'इश्डिका' कहलाने लगा जिस पर से 'इण्डियाए 
व 'हरिडियन' नाम पडे | जिन-जिन विदेशियों के सम्पक में भारतीय 
आये, उन्होने 'हिन्दूः शब्द के क्रिसी विकृत रूप का प्रयोग किया । 
प्रसिद्ध चीनी यात्री स्वेनच्वेड ( ईसा को ७वी शताब्दी का पूर्वा्ध » 
भी अपने ग्रन्थ मे भारत के लिए “बिन्द्र! नाम प्रयुक्त करता है और 
यह शब्द “हिन्दू” से बना है । इसी प्रकार मुसलमानों ने भो भारतीयों 
को “हिन्दू” तथा भारतवर्ष “हिन्द! अथवा हिन्दोस्ताँ नामः से सम्बोधित 
किया । कतिपय सज्जनों का मत है कि हिन्दू” शब्द' फारसो भाषा 
का है, तथा इसका अर्थ काला, बदमाश, गुलास आदि होता है, व 
मुसलमानों द्वारा ही यह नास सर्वप्रथम हमको दिया गया। किन्तु 
ऐतिहासिक प्रमाण तो यह सिद्ध करते हैं कि झुसलमानों के जन्म के 
पूे भी हिन्दू” शब्द का अस्तित्व था। यदि किसी शब्द का अर्थ 
अन्य भाषा से बदल जाय तो उससे भयभीत नहीं होना चाहिए । 
(हिन्दू! शब्द का अपनाया जाना--म्रुसक्षमानों के आगसन-काल 
में हित्दी आदि विभिन्‍न भाषाओं ने अपना आधुनिक रूप घारणु करना 
पारस्म कर दिया था । इस विकास पर सुस्लिस शासकों का भी प्रभाव 
पढ़ा । अरबी, फारसी आदि भाषाओं के कितने ही शब्द हिन्दी, सुज- 


। 


राती, मरादी आदि भाषाओं से पाये जाते हैं। उद भाषा का प्रादुर्भाव 
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भी इस प्रभाव का एक उदाहरण कहा जा सकता है। इसी प्रकार इन 
भाषाश्रों मे हिन्दू”, 'हिन्दुस्तान! आदि शब्द भी अपना लिये | इसी 
समय भारत का सामाजिक सगठन ढीला-सा पड गया था । शक, हूण 
आदि के समान मुस्लिमो को पचा लेने के बदले भारतीय समाज 
अपनापन खोकर उनसे प्रभावित हुआ व उसने हिन्दू”, हिन्दुस्तान” 
ग्रादि नाम अपना लिये। हिन्दी आदि भाषाओं के साहित्य में भी 
“आये आदि के बदले “हिन्दू” शब्द ही प्रयुक्त किया जाने लगा । हिन्दी 
साहित्य मे तो प्रारम्भिक काल से ही इन शब्दा को अपना जिया गया 
था जेसा कि चन्दबरदाई के “पृथ्वीराज रासौ” से स्पष्ट होता है। इस 
प्रकार यह निष्कर्ष निडाला जा सकता है कि “हिन्दू? तथा “हिन्दुस्तान! 
नाम मुस्लिम आक्रमणों के पश्चात्‌ भारतीय साहित्य तथा बोलचाल़ 
में ग्रचल्तित हुए। किन्तु रूस्क्ृत साहित्य मे तो “आय”, 'आर्यावत, 
“सारतवर्ष! आदि नाम ही श्रयुक्त होते रहे । 

भारत के विभिन्‍न नासो का ऐतिहासिक विवेचन--भारतवर्ष के 
विभिन्‍न नामों पर ऐतिहासिक दृष्टि डालने से पता लगेगा कि वे नाम 
किस प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न ऐतिहासिक युगो के सूचक हैं। “आर्यावतों 
उस अत्यन्त ही प्राचोन काल की स्छति दिलाता है, जबकि आये- 
सरुकृति का सूर्य निकल रहा था, आय-ऋषि अपने आत्मिक विकास के 
द्वारा वैदिक ऋचाओ के दर्शन कर रहे थे ओर इस प्रकार आश्चयंजनक 
वैदिक वाइमय का निर्माण क्रिया जा रहा था। “आरर्यावतें!ं नाम सुन- 
कर ही हमारे मानस चचुओ के साभने वेदकौलीन आयो का चित्र 
खिच जाता है, जिन्होंने प्राचीन कार मे श्रपतती विजय-पताका विश्व 
के विभिन्‍न भागों मे फहराई थी | “भारतवर्ष! जाम सुविख्यात भरत- 
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वश्‌ से सम्बन्धित है। यह नाम एक ऐसे युग का द्योतक है, जबकि 
आरय-संस्क्ृति का सूर्य ऊँचा उठ चुका था व उसकी तीत्र किरणें चहेँ 
आ।र फेल रही थी। प्राचोन साहित्य का विद्यार्थी भरत-वंश के ऐति- 


हासिक महत्त्व को भल्ली भाँति समझ सकता है। यह नाम आर्यों के 
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राजनीतिक विकास का भी द्योतक है। इसको सुनते ही तत्कालीन 
राजनीतिक परिस्थिति का साक्षात्कार हो सकता है। िन्दुस्थान! व 
“इणिडिया! नाम एक ऐसे युग के सूचक है, जब इस देश के निवासी 
अपने सच्चे अस्तित्व को भूल चुके थे ओर आय सक्ृति का सूथे अरुता- 
चल के निकट पहुँच रहा था। ये नाम भारतीयों की मानसिक दासता 
के सूचक हैं ओर यह दासता राजनीतिक दुसता से ही उत्पन्न होती 
है। विदेशी नाम व रीति-रिवाजों को अपनाना यह स्पष्टतया बताता 
है कि सासक्ृतिक श्रेष्ठता भुल्ला दी गईं है। विजेताओं के द्वारा पद 
दुलित किये जाने पर यह मान लिया जाता है फ्रि विजेताओं का सास्कृ- 
तिक प्रभुत्व भो स्थापित हो गया है। 

उपसहार--साराश में थह कहना चाहिए कि वेदिक काल से 
आय, आर्याव्त', भारतवर्ष! आदि नाम प्रचलित थे। “हिन्दू” नाम 
का सर्वश्रथम प्रयोग ईरानियों ने किया। अरब, यूनान, चीन आदि 
देशों के प्राचीन निवासियों ने भी इसी शब्द के विभिन्‍न अपअ'शो का 
प्रयोग किया । मुस्लिसों ने भी इसी नाम को अपनाथा। सुस्लिम- 
शासन सें भारतीय अपनी ससस्‍्क्ृति से बिछुडने लगे व विदेशियों से 
प्रभावित होकर हिन्दू", 'हिन्दुस्तान'! आदि नामों का प्रयोग करने गे । 
किन्तुं भारतीयों को चाहिए कि वे अपने प्राचीन नामों को ही अपनाएँ, 
क्योकि आये, आरयवि्त', भारतवर्ष' आदि नाम हृदय में प्राचीन 
गौरव की दिव्य छुटा का आभास करा सकते हैं । राष्ट्रीय भावना की 
जागृति इन्हीं . प्राचीन नामों से हों सकती है न कि विदेशियों दारा 
दिये ग़एू “हिन्दू” आदि लासों से । प्रत्येक भारतीय को अपने सौरवान्द्रित 
प्राचीन नामों को अपनाना चाहिए । 


। 
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(१) 
एतिहासिक समस्या 
(क) झाय लोग 

आर्यो का ऐतिहासिक महत्त्व--भारत की सस्क्ृत्ति व उसके इृति- 
हास का सूत्रगात आयों से ही होता है। आये त्ञोग कौन थे व उनका 
आदिम निवास-हथान कहाँ था, आदि प्रश्न इतिहासकारों के लिए बडे 
जटिल बन गए है। किन्तु ऐतिहासिक खोज के परिणामस्वरूप 
आयों का ऐतिहासिक महत्त्व बहुत बढ़ गया है। आाचीन कालीन 
विभिन्न भाषाओं व सस्कृृतियों के ग्राश्वय॑जनक साम्य और उन पर 
आयत्व की छाप के स्पष्टतया इृष्टिगोंचर होने के कारण यह मन्तब्य 
उपस्थित किया जाता है कि प्राचीन काल मे आरयों का विस्तार व प्रभाव 
समस्त यूरोप व अधिकाश एशिया मे था, ओर कदाचित्‌ अन्य भूभाग पर 
भी हो। इस मनन्‍्तव्य की सुख्य आधारशिला भाषा-साम्य व सास्कृतिक 
साम्य है । 

277 ऋानश- जक- जन पु 3830ै मम त्नात्मक भाषा-शास्त्र---यूरोप व एशिया में 
बोलो जाने वालो क्रितनी ही भाषाओं के रूप व उच्चारण का शास्त्रीय 
परीक्षण करने पर ज्ञात हुआ है किये एक-दूसरे से सम्बन्धित हैब 
उनका आदिमूल एक ही है। इस प्रकार उन भाषाओं का एक परिवार 
बनाया गया जिसमे द्वेलेनिक, इंटेलिक, केल्टिक, ट्यूटोनिक, स्लेब्हो- 
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निक, लिथ्यूनिक या लेटिक अल्बेनियन आदि यूरोप को भाषाएँ, सस्क्वत 
से बनी चोदह भारतीय भाषाओं का समुदाय, इण्डिक, जेन्द, फारसी, 
पुश्तु या अफगान, बलूची, कुर्दिश व ओसेटिक भाषाओं का समुदाय 
इरानिक, आर्मेनियन आदि एशिया की भाषाएँ समाविष्ट की जाती है । 
पाश्चात्य विद्वानों ने इन भाषाओं को “इण्डो जर्मनिक' या इण्डो 
आयन! नाम दिया है। इन भाषाओं के तुलनात्मक अध्ययन का 
सूत्रपात ईं० स० १७८६ में बगाल के मुरुष नन्‍्यायाधोश सर विलियम 
जोन्स ने क्रिया । 'एशियारिक सोसाइटी? के सभापति की हैसियत से 
भाषण देते हुए उन्होंने कहा था कि भारत की पवित्र भाषा सस्कृत 
ईरान की भाषा, यूनान व रोस की भाषाएँ, केल्ट, जमंन व सलेच्ह लोगो 
की भाषाएँ परस्पर निकटतम सम्बन्ध रखने वाली है। उनके इस युग- 
प्रवर्तक भाषण ने तुलनात्मक भाषा-शास्त्र को जन्म दिया। ज्यॉ-ज्यों 
समय बीतता गया त्यो-त्यों विद्वानों ने इस दिशा में अधिक परिश्रम 
किया, जिसके परिणासस्वरूप वे इस निर्णय पर पहुंचे कि यूरोप, ॒ 
अमरीका, भारत झ्रादि की भाषाएँ एक ही परिवार की है व ईसा के 
बहुत पहले ही से इनकी जन्मदात भाषाएं अदल्लाटिक महासागर से 
लेकर गया व ट्रेरिम नदी तक के प्रदेश में फैली हुईं थीं। उन विद्वानों 
ने यह भी निश्चय किया कि वे सब प्राचीन भाषाएँ किसी एक भाषा 
से बनी है। तुलनात्मक भाषा-शास्त्र की लहायता से इस भूल भाषा 
को जानने का प्रयत्न किया गया। उन सब प्राचीन साषाओ के कुछ 
शब्दों के प्राचीनतम रूप व स्वस्ताधारण धातुओं को लेकर एक मौलिक 
भाषा बना दी गईं। साथ ही यह भी निष्कर्ष निकाला गया कि उस 
मोद्षिक भाषा को बोलने वाज्ञो विशिष्ट संसक्ृतियुक्त कोई जाति-विशेष 
रही होगी । उसी जाति को “आय॑! नाम से सम्बोधित किया सया। 
साथ ही, यह मत भो स्थिर किया गया कि ये ही आये यूरोप, सीरिया, 
ईरान, भारत आदि में फेल गए थे । 

इस भाषा-साम्य के सहारे इतना तो निश्चित रूप से कहा जा 
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सकता है कि प्राचीन आयं-भाषा ने एशिया व यूरोप की भाषाओं पर 
जबरदस्त प्रभाव डाला था। भाषा का प्रभाव व उसका प्रभ॒ुत्व सासई - 
तिक प्रभ्ुत्व के (कदाचित्‌ राजनीतिक प्रभ्ुत्व के भो) अस्तित्व को सिद्ध 
करता है । ऐतिहासिक खोज ने इन देशो पर आयों के सास्कृतिक प्रभाव 
पर भी अच्छा प्रकाश डाला है। है 

सासकृतिक साम्य--विभिन्‍न प्राचीन संस्कृतियों के तुलनात्मक 
अध्ययन से उन पर आये-सस्कृति के प्रभाव का अ्रस्तित्व स्पष्ट होता 
है। ऋग्वेद व अवेस्ता के घार्मिक सिद्धान्त तथा भारत व ईरान के 
सामाजिक सगठन को समानता से प्रमाणित होता है कि प्राचीन ईरान 
के निवासी आये थे। इसी प्रकार ईरानियों के ज़रतुस्त्र-धर्म के सिद्धान्तों' 
का प्रभाव यहूदी, ईसाई, इस्लाम आदि धर्मो पर स्पष्टतया दिखाई देता 
है। प्राचीन बाबुल व मिस्र के लेखों में श्राय देवताओं तथा आय 
राजाओं के नार्मा का डह्लेख स्पष्टतया सिद्ध करता है कि ईसा के लगभग 
१६०० व १७०० वर्ष पूे आय लोग बाबुल आदि देशों मे बस गए 
थे, जहाँ उनके देवता पूजे जाते थे व उनके राजा राज्य करते थे। प्राचीन 
यूनान व रोस के निवासियों के आये होने के सम्बन्ध में किसी भी 
इतिहासकार को लेश सात्र भी शका नहीं है। उनके देवता धार्मिक 
सिद्धान्त, सामाजिक संगदुन, यज्ञ, श्राद, सुतक-दाह श्रादि रीति-रिवाज 
इस मत की पुष्टि करते हैं । इस प्रकार सास्क्ृतिक साम्य से भी आया 
के विस्तार व प्रभाव का पता चलता हे। 

आर्यो का आदिस निवास-स्थान--इस अकार भाषा-साम्य व 
सांस्कृतिक साम्य के हारा आयों के बृहत्‌ विस्तार को समझकर उनके 
आदिम निवास-स्थान को हूठने का भी प्रयत्न प्रारम्भ किया गया । 
विभिन्‍न विद्वानों ने अपनो-अपनी रुचि के अनुसार इस पश्न को हत्ल 
करने की कोशिश की । परिणामत आर्यो के आदिम निवास-स्थान के 
बारे मे कितने ही सिद्धान्त प्रतिपादित किये गये । इन सिद्धान्तों को 
दो विभागों में बाँदा जा सकता है, जेसे (3) पुशिया के किसी भागः 
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में आयों का आ्रादिस मिवाख-स्थान, (२) यूरोप के फिसी भाग में भध्य- 
"एशिया, कॉकेशस-प्रदेश, हिमालय-पारवर्ती प्रदेश, भारत, उत्तर भर व- 
प्रदेश आदि एशिया के प्रदेशों को तथा ऑस्ट्रिया-हगरी, उत्तर यूरोप, 
जरम॑नी, पोलेणड व यूक्रेन का प्रदेश, रूसी-स्टीपीज का प्रदेश, इटली की 
पो नदी का कछार आदि यूगेप के प्रदेशों को आयो के आदिम निवास- 
स्थान से सम्बन्धित किया जाता है। 

आयों के आदिम निवास-स्थान के सम्बन्ध मे इतना मतसेद रहना 
ही यह सिद्ध करता है कि ये इतिहासकार अभी सत्य से कोसो दूर है। 
तुलनात्मक भाषा शास्त्र इस प्रश्व को कभी भी हल नहीं कर सकता । 
आचीन व अर्चाचीन भाषाओ्रों के कुछ स्ंेसाधारण शब्दों को एकत्रित 
करके उनकी सहायता से उन भाषाओं की जननीं किसी प्राचीन मुंत्त 
भाषा का स्वरूप निश्चित करना निरा काल्पनिक ही होगा एवं सत्य से 
कोसों दूर रहेगा । भाषा-साम्य को सहायता से मूल भाषा व उसको 
बोलने वाज्ञी किसी जाति की कल्पना तथा उसके सास्कृतिक जीवन का 
चित्र खींचना हास्यास्पदु ही होगा । भाषा की समानता का जाति की 
तथा संस्कृति की समानता से कोई विशेष सम्बन्ध नहीं रह सकता । 

भारत आरयो का आदिम निवास-स्थान क्यो नहीं? यह 
समभझना सचमुच मे कठित है क्रि भारतवर्ष को ही आयों का आदिम 
सनिवास-स्थान क्‍यों नहीं माना जाता ? भारत के आदिम निवास-स्थान 
न होने के सम्बन्ध में जो दलोलें दी जाती है वे बिलकुल ही निर्जीब 
हैं। भाषा-साम्य की सहायता से जिन-जिन पशु, पक्ती, बक्ष आदि का 
आयो के आदिम निवास-स्थान मे पाया जाना आवश्यकीय समझा गया 
है, उनमें से लगभग सब भारत से पाये जाते है | बेल, गाय, सेड, 
'घोडा, कुत्ता, सूअर, हरिण आदि भारत के ल्लिए नये नही है। भूर्ज वृत्त 
भी हिप्तालय-अदेश में पाया जाता है। भारत तो ऐसी पुण्यभूमि है कि 
यहाँ पर हर प्रकार का जलवायु, हर प्रकार के वृत्त, फल, पुष्प, पशु, पक्षी 
आदि पासे जाते हैं। यूरोप में आयों का आदिस निवास-स्थान सिद्ध 
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करते समय श्रक्सर यह दलील भी दी जाती दै कि वहा खेती करने व 
घोडे आदि के चरने के लिए अच्छी भूमि: है। किन्तु भारत मे भी ये 
सब बातें पाई जाती हे । 

भारत के आदिस विवास-स्थान होने के पक्ष में सबसे बडी दलीत्ल 
यह है कि दुनिया को आर्य! नाप्त आरय!जातिव “आय! संस्कृति 
का सर्वश्रथम ज्ञान भारत से ही हुआ है, न कि और किसी देश से 
भारत की ही प्राचीन भाषा के अध्ययन ने डन्‍्नीसवी शताब्दी में 
पाश्चात्य विद्वानों की आऑर्से खोली ओर उन्हे पाश्चात्य भाषा व सस्कृति 
पर आयेत्व की छाप का भास कराया। उन घिद्वानों ने तुलनात्मक 
भाषा-शासरत्र को जन्म दिया। भारत के ऋग्वेद को पढ़कर ही पाश्चात्य 
विद्वान आयों के स्वरूप व संस्कृति को समझ पाए । बाबुल तथा मिख्र' 
आदि के प्राचीन लेखों मे पाये गए इन्द्र, वरुण, अग्नि, नासत्य आदि 
देवताओं व अतेतम , दुसरनत, सुवरदुनत आदि राजाओं के आर्यत्व को 
भी विद्वानों ने भारत की सहायता से ही समझा व पहचाना | प्राचीन 
काल मे यदि किसी देश ने अपने को 'आयों का निवास-स्थान! कहा' 
हो तो चह भो भारत का आर्यावत' हो है, जिसका उल्लेख पुराणों 
ओर मन्वादि स्खतियों में आता है. । ईरान के अतिरिक्त, यूरोप सें यए 
ओर कही प्रेसा कोई देश” नहीं हे, जिखका नाम आरायों से सम्बन्धित 
हो। साराश मे, यद्द कहना पर्याप्त होगा कि ऐतिहासिक जगत आज 
जो-कुछ भी आयों के सम्बन्ध मे जानता है वह सब प्राचीन भारतीय 
साहित्य के ही कारण है। प्राचीनतम काल से अप तक आय, 'आरय॑त्व', 
“आय-सस्क्ृति! आदि को जिस प्रकार निसगे को लाडिली भारत-भूमि 
ने अपनाया है, वेसा किसी अन्य देश ने नहीं अपनाया । 

इतिहासकारों ने आयों को समझने मे सबसे बडी गत्ताती यह कीः 
है कि उन्होंने आये शब्द जातिवाचक ही मान लिया। किन्तु उन 
विद्वानों ने यह सोचने का कष्ट नहीं उठाया कि “आये! शब्द कभी सी 
जातिवाचकु नहीं रहा! वह तो पूर्णतया साहुकृतिक्क अर्थ वाल्य है, जेसए 
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कि “क्ृण्वन्तो विश्वमाययम्‌” (कद० ६ ६३ ४), “शआार्या ब्रता विसजन्तो 
अधिक्षमि? (ऋ्र० १० ६४ ११) आदि ऋग्वेद के बचना से स्पष्ट हो 
जाता है। आय! शब्द के सासक्ष तिक अर्थ को ध्यान में रखते हुए यह 
तो कहा जा सकता है फि आयों का आदिम निवास-स्थान भारत के 
अतिरिक्त अन्यत्र नही हो सकता। ऋग्वेद व ससक्ृत भाषा को सहा- 
थता से जिन सुसभ्य व सुससक्ृत आय॑ ल्लोगों के सम्बन्ध मे विचार किया 
जाता है, वे तो भारत के ही थे, कही बाहर से नहीं आये । उनके 
प्राचीन साहित्य से डनके बाहर से आने का किज्चिन्मान्र भी उल्लेख 
नहीं है, और न कोई ऐसी ऐतिहासिक खोज ही की गईं है जो इस 
सम्बन्ध मे प्रमाणभूत हो सफ्रे। इस प्रफार कम-से-कम इतना तो 
निश्चित रूप से कहा जा सकता दे कि जिन आर्यो को व जिनकी सस्क्ृति 
के महत्त्व को आज दुनिया मान रही है ओर जिस ससस्‍्क्ृति ने श्राचीन 
सेंस्कृतियों को प्रभावित किया था, वे आय और वह आयं-सरुकृति 
भारतवर्ष ही में पेदा हुए, फले फूले, तथा यहीं से अन्य देशों मे 
उन्होंने अपना सास्कृतिक सौरभ फैलाया। यदि कोई बाहर से आये 
हों तो इन सभ्य आयों के असभ्य पू्वज कहीं से आये होंगे, किन्तु 
'उस समय वे आय न नम गे । अतएुव यह कथन उचित ही होगा 
कि सभ्य व सुसंस्कृत आयों क्रौ भारत ने ही-जन्म दिया है । 
(ज्र) सिन्धु-सस्क्रति 
कुछ वर्षो पूरे भारतीय पुरातत्व विभाग” की ओर से सिन्धु नदी के 
कछार में जब खुदाई शुरू हुईं तो पजाब मे माट्गुमरी जिले के हृढ्प्पा 
ओर सिन्ध में लरकाना जिले के मोहब्जोदडों नामक स्थान पर एक 
प्राचीन शद्दर के खण्डहर निकले और बहुत-सी पुरानो चीजें निकल्लीं, 
जिनके सहारे विहानों ने यह निष्कर्ष निकाला कि आज से लगभग पाँच- 
साढ़े पाँच हुजार वर्ष पूव न स्थानों पर एक बडा शहर था, जिसके 
हुसकान पकाई हुई बडढी-बढी इंटों के बने थे, सढके बुत ही अच्छे दस प्रर 
अनाई गई थीं, और जहां कुएँ व स्वानागार सी थे | प्रत्येक धर मे नालियों 
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की व्यवस्था थी जोकि घर के बाहर गलियों व सडकों तक बनी हुई 
थीं, शहर के बाहर नहीं ले जाई गई थी । वहाँ बहुत बडे-बडे मकान 
थे तथा सर्वसाधारण के नहाने के लिए बडे-बडे स्नानागार थे । 

इस शहर के निवासियों के रहन-सहन के सम्बन्ध मे भी बहुत- 
कुछ मालूम होता है। वे लोग गेहू, बाजरा बोते थे, भेड, सूअर 
आदि मवेशों पालते थे तथा भोजन के लिए मुर्गी आदि भी रखते थे । 
वे सिन्धु नदी की मछुल्तियों को भी भोजन के काम मे लाते थे । भेस, 
ऊँट, हाथी एवं कई प्रकार के म्ूगों के मत शरोर इस स्थान से प्राप्त 
हुए है। व्यात्र, घोडा व बन्दर तत्काल्लीन सुद्राओं पर खुदे हुए हैं । 
कुत्ते तथा घोडे के अस्तित्व के भी कुछ चिह्न मिले हे। सोना, चॉढी, 
ताबा, सोसा, नाना प्रझार के रत्न, द्ाथो-दोंत आदि का पता भो उन 
लोगो का था । भाला, फरसा, करार, धनुष आदि का भी ज्ञान उन्हे 
था । यहाँ बच्चो के मिद्दी के खिलौने भी पाये गए हैं। 

इन स्थानों मे बहुत सी मुद्दाएँ भरो पाई गई है जिन पर चित्र 
ल्विपि मे कुछ लिखा हुआ है। कुछ इतिहासकारों का सत है कि इन 
सुद्राओं को लिपि सुमेर की प्राचीन लिपि से मिलती है। बहुत से 
मिट्टी के बरतन आदि पर भी कुछु-कुछु लेख मिलते हे। इन लेखो को 
अभी तक कोई पढ़ नहीं सका है । 

इन लोगों के धर्म के बारे मे भो बहुत-कुछ मालूम होता है । उस 
समय मूर्ति-पूजा का प्राबल्य था, क्‍योंकि बहुत सी मूर्तियाँ भी मिली 
हैं। प्रथ्वी की मूर्तियों बहुतायत से पाईं जाती हैं । इससे मालूम होता है 
कि प्रथ्वी ही मुख्य देवता मानी जाती थी। किसी दो सींग वाले देव 
की एक मूर्ति पाई गईं हे, जो कि कुछ विद्वानों के मतानुसार पशुपति 
शिव की मूर्ति है। बृक्त तथा पछु भी पूजे जाते थे । झूतकों को गाड़ 
दिया जाता था या जलाया जाता था । 

इन स्थानों के निवासियों ने वाणिज्य-ब्यवसायश्को भी विकसित 
किया होगा जैलला कित्तस्कालीन मुद्राओं के बाहुलय से जाना जा सकता 
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है । सामाजिक जीवन पूर्णतया विकसित रहा होगा। तत्फालीन नगर की 
व्यवस्था आदि का विचार करने से विकसित नागरिक जीवन का पता 
चलता है। इस प्रफार इन रुथानों के निवासो पूर्णतया सम्ृबश्धिशाली 
रहे होगे । 
पाश्चात्य विद्वान इन खण्डहरों में प्राप्त हुईं वस्तुओं के सहारे यह 
कहते है कि प्राचीन काल मे कोई विदेशों संस्कृति सिन्‍्धु नदी के किनारे 
फेली थी, जिसका प्राचीन भारतीय सस्क्ृति से कोई भी सम्बन्ध नहीं 
था| वह सरूक्ृति प्राचीन बाबुल, सुमेर आदि की सस्क्ृतियों से मिलती- 
जुलती थी, क्योक्रि डनके मध्य बहुत सी समानता पाई जाती है, जो 
कि इस प्रकार है--चित्रलिपि की समानता, मुह्राओं की समानता तथा 
मिट्दी के बरतन और उन पर खुदी हुईं चित्रकला की समानता । इस समा- 
नता के जोर पर पाश्चात्य इतिहासकारों ने यह तय कर लिया कि यह 
संस्कृति प्राचीन बाबुल से यहा आई तथा वहाँ की ससक्ृति के समान ई० 
पू० ३००० वर्ष के पहले की होनी चाहिए । उन्होंने इस सस्कृति को 
प्राचीन भारतीय सस्क्ृति से बिलकुल पएथक्‌ सिद्ध करने के बहुत से 
प्रथत्न किए हैं | सस्क्ृत के विख्यात विद्वान सर ए० बी० कीथ ने नीचे 
लिखे मुद्दो के श्राधार पर यह प्रमाणित करने की चेष्टा की है कि इस 
सस्कृति से भारत के आयों का कोई सम्बन्ध ' नहीं था । थे मुद्दे इस 
“प्रकार है 
'“( १ ) इतिहास तथा सस्क्ृत साहित्य का कोई भी विद्वानू यह 
मानने को तेयार न होगा कि ईं० पू० ३००० वर्ष के लगभग आये 
लोग भारत में पहुँच गए थे । ईं० पू० २००० वे तक भी आर्य लोग 
भारत में नहीं पहुँचे थे। इसलिए सिन्धु-संस्क्ृति से उनका कोई सम्बन्ध 
नही रह सकता | 
( २) ऋग्वेद से नगर के जीवन का उल्लेख नहीं आता, क्रि०्तु 
सिन्धु संस्कृति में नगरों का बाहुलय है। हे 
(३ ) ऋग्वेद में चोदी का उल्लेख नही अश्ता, किन्तु, सिन्‍्धु- 
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संस्कृति मे सोने की अपेक्षा चाँदी का उपयोग अधिक होता था । 

“(४ ) ऋग्वेद मे शिरस्त्राण ओर कवच का उल्लेख है, किन्तु गदा 
हथियार के रूप मे कही उल्लिखित नहीं है। इसके विपरीत सिन्धु- 
सस्क्ृति मे गदा का तो पता लगता है, ऊिन्तु कवच का कोई पता नहीं। 

४ (*& ) ऋग्वेद-कालीन आये लोग मछली नही खाते थे, किन्तु 
'सिन्घु-सस्क्ृति के लोग सछुलो बहुत खाते थे । 

४ (६) मोहब्जोदडो में घोडा नही पाया जाता, उिन्‍्तु ऋग्वेद में 
घोडे का आधिक्य है । 

+ (७) ऋग्वेद मे बेल की अपेक्षा गाय का अधिक सत्कार किया 
गया है, किन्तु सिन्धु सस्कृृति से गाय का इतना महत्व नही था। 

, (८) ऋग्वेद में मूर्ति-पुजा का कोई उल्लेख नहीं आता, किन्तु 
सिन्घु-संस्कृति मे मूर्ति-पूजा धर्म का मुख्य अज्ञ थी । पशुपति एवं योगि- 
राज के रूप में सिन्धु-संस्क्ृति के ल्लोगों द्वारा शिव की पूजा की जाती 
थी, जो ऋग्वेद-काल मे ज्ञात नहीं थी । 

इन आठ युक्तियों के सहारे कोथ महाशय सिद्ध करना चाहते है कि 
सिन्डु सस्कृति से आयों का कोई भी सम्बन्ध नहीं था। किन्तु ये 
दल्लीले पूर्णतया निर्जीव हैं। निश्चित रूप से यह कोई नहीं कह सकता 
कि ईं० पू० ३००० वर्ष के लगभग आय॑ लोग भारत में नहीं थे। अभी 
तो ऋग्वेद के काल का निरणंय ही नही हो सका है। ऋग्वेद मे नगर 
का उल्लेख नहीं है, इसलिए यह तो कदापि नहीं कहा जा सकता कि 
उस काल मे नगर थे ही नहीं । ऋग्वेद इतिहाल का अन्थ तो नहीं है 
कि उसमें इन सब बातों का उल्लेख होना ही चाहिए। वह तो एक 
घामिर ग्रथ है, तिसमे उन ऋषियों के मनत्रों को सम्रहीत किया गया 
है, जो जंगलों मे आश्रम बसाकर रहते थे। इसलिए उसमे बडे बड़े 
नगरॉका कोई भ्रव्यक्ष उल्लेख न मिलना स्वाभाविक ही है! किन्तु 
परोक्त रूप से यह पता अचश्य लगता है कि ऋग्वेद-काल में बडे- 
बडे नगर भी थे। ऋग्वेद मे समा एवं समिति की उल्लेख कितने ही 
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स्थलों पर आता है। समिति वेदकालीन 'पातलमिण्ट” थी तथा कुछ 
इतिहासकारों के मताजुसार जिस विशाल भवन में उसकी बेठक होती 
थी, बह सभा कहलाता था। इस सभा मे लोग अन्य कार्यो के लिए 
भी एकत्रित होते थे । यद् वर्णन जिस रूप से किया गया है, उससे 
मालूम होता है कि वहाँ का वातावरण एक नगर का वातावरण हो 
सकता है। कीथ की अन्य दुल्लीलों का भी यही द्वाल्न है। गाय व बेल 
का कम या अधिक महत््व, सोने व चॉदी का कम या अधिक उपयोग , 
शिरस्त्राण, कवच, गदा आदि का 'ध्पाया जाना या न पाया जाना, मछली 
खाना या न खाना आदि के सहारे सास्क्ृतिक भिन्नता सिद्ध नहीं को 
जा सकती । एक ही सरकृति के मानने वाले समाज में ये सब भेद एक 
ही समय पाये जा सकते हे । 

यह समम्कना भी कठिन है कि इसे प्राचीन सुमेर, बाबुल आदि से 
क्‍यों सम्बन्धित किया जाता है ? केवल मिट्टी के बरतनों व उनके ऊपर 
की चित्र-कज्ना की समानता के सहारे तो एकदम यह नही कह सकते कि 
यह सरुकृति प्राचोन बाबुल, खुमेर आदि से दी आईं थी, जबकि प्राचीन 
भारतीय सरकृति के साथ उसकी समानता स्पष्टतया दीखती है। त्रिमूर्ति, 
योगिराज, पशुपति, शिव, एथ्वी माता आदि भारत के अपने देवता हे, 
प्रतचीन बाबुल, सुमेर आदि के नहीं हे । इन देवताओं क़े मानने वाल्ते 
अवश्य भारतीय सस्क्ृति के रंग मे रँगे होने चाहिएँ। सोना, चाँदी, 
गाय, बैल, गेहूँ, बाजरा आदि जो-कुछ उन खण्डहरों से सिल्रा है, वह 
सब पूर्णतया सारतीय ही है । अ्रतएव यह कहा जा सकता दे कि अभी 
तक इतिहासकारों ने सिन्ध्ु-संस्क्ृृति के लिए जो-कुछ मत स्थिर किये 
हैं, उनमें अधिक खोज के परिणामस्वरूप बहुत सुधार की आवश्यकता 
है| फिर सी निष्पक्ष वृत्ति से इतना तो कहा जा सकता दे कि सिन्घु- 
संस्कृति को भारतीय आयों से ए्थक करना कोई सरल्ल काम नहीं- है। 


ऐतिहाधिक दृष्टि 9र 


(२) 
इतिहास निर्माण की सामग्री 

भारत इतना प्राचीन देश है कि उसऊा क्रमबद्ध इतिहाल लिखना 
कोई सरल बात नही है। फिर भी भारत के प्राचीन इतिहास के निर्माण 
के लिए जितनी सामग्री वर्तमान है, उनका विनियोग अच्छी तरह नहीं 
किया गया है। यह सामग्रो चार प्रकार को है-- (१) अजुश्रुति, (२) 
प्राचीन भग्नावशेष, लेख, सिक्के आदि, (३) ऐतिहासिक साहित्य, (७) 
विदेशियों द्वारा क्रिया गया भारत-वर्णन । प्राचीन इतिहास के निर्माण 
मे अनुश्नतियों का बहुत ही महत्त्व है। ये अनुश्नतियाँ, ब्राह्मण, बौद्ध, 
जेनू आदि-स्ायहित्य-में--सम्गविश- है । पुराणों मे इनका विशेष भण्डार 
है। डनमे से ऐेतिहासिक सामग्री “जप कोई मामूली बात 
नही दै । वेदिक काल से लेकर तो मौय॑#ाल के प्रारम्भ तक के इतिहास 
के लिए यदी एक साधन है #्राचोन भग्नावशेष, लेख, सिक्क आदि 
का प्रारम्भ मौयंकाल से हो जाता है वे मौय॑, गुप्त आदि काल्ों के 
इतिद्दास पर ये पर्याप्त श्रकाश डालते दे। बैक्ट्यून, पाथियन, कुशान, _ 
आन्ध आदि राज-पंशों के इतिहास के लिए सिक्के ही एक-सात्र साधन 
हैं )ऐलिहासिक साहिस्य में कल्हण-क्ृत 'राजतरब्लिणी' (१२ वी शताब्दी), 
बाण-कृत, हे चरित॑ ( ईं० स० ६२० के लगभग ) भिकछण-कृत 
“विक्रमाकइृदेव चरित” ( ईसा को १२ वी शताब्दी ) आदि का समावेश 
होता है। विदेशियों द्वारा भारत का सर्वप्रथम उल्लेख ईरानी राजा. 
डेरियस के ईं० पू० पाँचवी शताब्दी के लेखों में मिलता है। यूनानी 
इतिहासकार हीरोडोट्स ( ईं० पू० < वी शताब्दी ), सिकनदर ( ई० 
पू० चोथी शताब्दी ) के कर्मचारी सेगास्थनीज आदि यूनानी राजदूत, 
व अन्य यूनानी इतिहासकारों ने सारत का वर्ण॑त किया है। चीनी 
इर्वतिहासकारों ने भी भारत का उल्लेख किया है। फाहियान ( चौथी 
शताब्दी ), यूएनच्वाज्ः ( सातवीं शताब्दी 9) आदि चीनी यात्रियों ने 
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तथा अल्लबेरुनी नामी अरब यात्री (ग्यारह॒वी शताब्दी) न अपने अन्धो 
में भारत का विशद्‌ वर्णन किया दें । 
०५ 6 ( धि / [०] 
पुराणों के द्वारा इतिहास-निर्माण 

भारतीय इतिहास के विभाग--भारत की प्राचीनता को ध्यान मे 
रखते हुए भारतोय इतिहास के दो मोदे विभाग किये जा सकते हें, जेसे 
(१) महासारत-काल के पू्े का इतिहास व (२) महाभारत-काल के 
पश्चात्‌ का इतिहास । पुराणों ने भी भारतीय इतिहास का विभाजन 
इसी प्रकार किया है। उनमे भूत व भविष्यत्‌ काल के प्रयोग द्वारा इस 
विभाजन को कायम रखा गया है। 

भारत-युद्ध का समय--मभारत-युद्ध के समय के बारे में निश्चित 
रूप से कहना बहुत मुश्किल है, फिर भी इतिहास के विद्वानों ने इस 
दिशा में जो अ्यत्न किया है, उस पर प्रकाश डालना आवश्यकीय है । 
ज्योतिष-शाख के अनुसार कलियुग का प्रारम्भ ई० पू० ३१०१ वर्ष मे 
होता है। “महाभारत' में विभिन्न स्थलों पर कहा गया है कि कलियुग 
का प्रारम्भ या तो युद्ध के समय हुआ अथवा युधिष्ठिर के राज्यारोहण 
के समय या कृष्ण की झृत्यु के पश्चात्‌ हुआ | इसलिए कुछ विद्वान 
भारत-युद्ध को ई० पू० ३००० वर्ष तक ले जाते हैं । किन्तु यहाँ यह 
ध्यान देने योग्य है कि कलियुग के प्रारम्भ-सम्बन्धी सिद्धान्त को सर्च- 
प्रथम आय भट्ट ( भारत-युद्ध के ३९४०० वर्ष पश्चात्‌ ) ने प्रतिपादित 
किया । कोई-कोई विद्वान “महाभारत” में वर्णित नक्षत्रों व ग्रह्दो की स्थिति 
के सहारे भारत-युद्ध का समय जानने का प्रयत्न करते हे, किन्तु उष्त 
अन्ध में बाद मे जो मिल्लावट हुईं है, उसके कारण यह कहना मुश्किल 
है कि कोनसा उल्लेख प्राचीन व कौनसा अर्वाचोन है । 

वैदिक साहित्य मे वर्णित ऋषियों की परम्परा व भारत-सयुद्ध "के 
पश्चात्‌ तथा शैशुनाग बंश के पूर्व के राजाओं की सख्या की सहायता 
से रायचौधरी इस युद्ध को ईं० पू० ध्वी शताब्दी से निर्धास्ति करते 
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है। पाजिटर के मतानुसार इस युद्ध का समय ईं० पू० १०वी शताब्दी 
है । राजा नन्‍द व जनमेतय “द्वितीय” के नाती अधिसीमकृष्ण के बोच 
के समय में जिन वशों ने राज्य किया, उनका काल पुराणों की सहायता 
से निश्चित करके पार्जिटर कहते है कि इन दो घटनाओं के मध्य २६ राजा 
हुए । जिनमे से प्रत्येक को १८ वर्ष दिये गए है। ब्राह्मण, उपनिषद्‌ आदि 
मे वणित गुरु-शिष्य-परम्परा के सहारे डॉ० अल्तेकर यह सिद्ध करते है 
कि पुराणों के आधार पर स्वीकृत भारत युद्ध काल, जो कि ई० पू० 
१४०० वर्ष के लगभग आता है, बिलकुल ठीक है। इसी प्रकार जायस- 
वाल आदि विद्वान पुराणों के सहारे भारत युद्ध को ईं० पू० १४२४ 
वे या उससे भी पू्वे ले जाने का प्रयत्न करते है। इन विभिन्‍न 
सिद्दान्तों को ध्यान मे रखते हुए कहा जा सकता है कि भारत-युद्ध के 
समय के बारे में अभी तक कोई निश्चय नही हो सका है। 

महाभारत के पूर्व का काल--इस काल का क्रमबद्ध इतिहास 
लिवना बडा कठिन काम हैं। कपोतल-ऋत्पित कथाओं में मिश्रित 
ऐतिहासिक सामग्री को प्थक्‌ करना कोई साधारण बात नही है । पुराण, 
महाभारत आदि से पता चल्नता है।कि अत्यन्त ही प्राचीन काल से 
भारतवर्ष से दो राज-वश प्रसिद्ध थे--(१) सू्य-वंश व (२) चन्द्र-चश । 
आज भी भारत के ज्ञत्रिय अपने को इन दो राज-वशों से सम्बन्धित 
करते है। पौराणिक कथा के अ्रनुसार य्रे वश सूर्य व चन्द्र से उत्पन्न 
हुए थे | ऐतिहासिक दृष्टि से इस कथा का इतना ही मद्दत्व है कि इसके 
द्वारा उक्त राज-कुलों की प्राचीचता का पता चलता है । सूर्य-वश को 
मानव-वश सो कहा ज्ञाता हैं, क्योऊ्ति पुराणों के अनुसार उक्त वंश का 
सर्वप्रथम राजा मनु था | 

सूर्य (मानव) वश के राजा--मउ के दस पुत्रो मे केवल इच्चाकु 
शर्थुति, दिष्ट आदि का ही वश-विस्तार हुआ, व कारूष नामी फुन्न ने 
कारूष-चत्रिया! को जन्म दिया। विष्ट के पुत्र नाभाग के बारे मे कहा 
गया है कि वह देश्य.बन गया व दसवों पत्र प्रष्ध् गरु-गोवध के कारण 
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शूड़ बन गया। इसी प्रकार नाभाग के पाँचवे वशज रथीतर की सन्‍्तान 
ब्राह्यण बन गईं व आइ्विरस” कहलाईं | उन्हे “क्षत्रोपेतद्षिजातय ” 
(ज्षत्रिय से ब्राह्मण बने हुए) कहा गया है । इृच्चाकु वशज प्रसिद्ध क्षत्रिय 
थे ही । इस प्रकार चारों वणणों की उत्पत्ति को भी मनु से सम्बन्धित 
करने का प्रयत्न किया गया है। मनु के वशजों में इच्चाऊु का वश ही 
ऐतिहासिक दृष्टि से अधिक विचारणीय है। यह वश भारत के प्राचान 
इतिहास मे अत्यन्त ही महत्वपूर्ण है, क्योऊि हरिश्चन्द्र, राम आदि 
नर-पुड्वों ने, जिनके कारण आज भी भारत गौरव से अपना सिर ऊँचा 
उठा समता है, इसो वंश मे जन्म लिया था। यह वश भारतीय राज- 
बशों मे प्राचोनतम प्रतीत होता है। महाभारतकाल तक इस वंश के 
- लगभग &्य राजाश्रों का उल्लेख है। वशिष्ठ मुनि इस वश के कुल्ल- 
गुरु थे। भारत युद्ध के पश्चात्‌ भी इस वंश के राजा राज्य करते रदे । 
इस वश की एक और शाखा थी जिसका प्रारम्भ इच्चाकु के द्वितीय 
पुत्र निमि से होता दे । इसी वंश में राम दाशरथि की पत्नी सीता के 
पिता सीरध्वज जनक ने जन्‍म लिया था। इस वंश के राजाओं को 
आत्मविद्यारतः कहा गया है । 
चन्द्र-यश--पुराणों ने चन्द्र को इस वश का सस्थापक माना है। 
इस वंश का प्रारम्भ मनु की पुत्री इला से होता है। इत्या का पुत्र 
पुरूरवस ऐल' ही इस वश का सर्वप्रथम ऐतिहासिक राजा था, जिसका 
उल्लेख ऋग्वेद ( १०६५ ) मे भी आता है। पाजिदर महाशय का 
कथन है कि यहो बश आरय॑ वंश है जो कि हिद्धालय पवेत से भारत से 
आकर प्रतिष्ठान (प्रयाग के निकट) मे बस गया । उसके मन्तवब्यानुसार 
सूर्य-चशी भारत के आदिस निवासी द्विद् थे। इस सिद्धान्त के 
अनुपघार कितने हो ऋषियों व राजाओं को, यहाँ तक कि हरिश्चन्द्र, 
राम आदि सबको अनाये प्रमाणित किया जा सकता है। इस विज्ित्र 
मनतत्प को पुष्टि में चन्द्र-वश का विस्तार व उसके बहुसख्यक चक्रवर्ती 
व प्रतापो राजाओं का हवाला दिया यया है। किल्तु यदि जरा विचार 
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से काम लिया जाय तो स्पष्ट होगा कि यह मन्तव्य किस प्रफार अमपूर्ण 
है। चन्द्र-चश व सूर्य-चश के राजाओं के आचार-विचार रहन-सहन आदि 
मे कोई अन्तर नहीं दिखाई देता । उनसे परस्पर विवाहादि सम्बन्ध भी 
वर्तमान था। यदि घन्द्र-वश का विस्तृत वर्णन मिलता है तो इसका 
यही कारण हो सकता है कि यह वश इतना पुराना नहीं है जितना कि 
सू्य-बचश । इसीलिए इसके सम्बन्ध से विस्तारपू्वक लिखा जा सका । 
इस वश के सम्बन्ध मे “विष्णु पुराण” मे लिखा हे कि “यह वश 
अतिबलपराक्रमदुतिशीलचेष्टायुक्त व अतिगुणान्वित नहुष, ययाति, 
कारतवीय, अजु न आदि भूपालों द्वारा अल्नकृत किया गया है।” इस 
चश की एक विशेषता यह भी है कि इस वश के राजा ऋग्वेद के कितने 
ही मन्त्रों के दृष्टा भी थे, जेसे पुरूरवस (ऋ० १०६%) गाधि (ऋ० १६&- 
१२), विश्वामित्र (ऋर० ३॥१-२, २४-२७, ३६-९३, ४७ ६२) गृन्समद 
(ऋ० ६॥८६।४६-४८) पअतदेन (ऋ० ६।६६) ययाति (ऋ० ६।१०१। 
४-६) आदि । 

चन्द्र-चंश के राजा--ऐतिहासिक दृष्टि से इस वश का मूल पुरुष 
पुरूरवस ऐल प्रतीत होता है, जिसने उवशी नामी एक अप्सरा को ब्याहा 
था। इन दोनो के प्रम-सम्बन्ध का उल्लेख ऋग्वेद में आता है तथा इसकी 
विस्तृत कथा पुराणों मे दी है । कविकुलगुरु कालिदास ने अपने “विक्रमो- 
चशीय” नाटक द्वारा इस प्रतापी राजा की प्रेम कहानी को अमर बना 
दिया है। इन सब उल्लेखो से स्पष्ट है कि पुरूरवस्‌ ऐल ऐतिहासिक 
इृष्टि से अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण राजा था । अपनी पत्नी के साथ यह राजा 
ऋणग्वेद का मन्त्र-दष्टा भी है। इसके ज्येष्टठ पुत्र आयुस तथा नाती नहुष 
ने इस वश का खूब विकास किया । नहुष के पुत्र ययाति के पाँच प्रतापी 
पुत्रों यदु, दुवंसु, हुल्य , अनु, पुरू,--ने समस्त भारत मे अपना 
शाब्रन स्थापित किया था । इनसे से यदु ने, जो कि दक्षिण मे जाकर 
बसा था, एक ऐसे राजवश की स्थापना की, जिसमे योगिराज कृष्ण 


छ्र्ट भारतीय सस्कृति 


ने जन्म लिया और जिसके अवशेष आज सी वर्तमान हैं। ययाति के 
पाँचो पुत्र ऋग्वेद मे डछिखित है। 

महाभारत के पश्चात्‌ का काज्--पुराणो ने इस काल के राज-वशों 
का भी उल्लेख किया है। इस काल के राज-वशो मे परीक्षित वश, 
इच्चाकु-बश व बाहद्रथ आदि सागधेयों के वश विशेष उल्लेखनीय हे। 
परीक्षित-वश से २७ राजा हुए । इच्चाकु-वंश मे २८ राजा हुए । इस वंश 
का राजा बृूहह्॒ल महामारत-युद्ध मे मारा गया। बाहद्रथ-सागधेयों के 
वंश मे २२ राजा हुए। इस वश के राजाओं ने सब मिलकर १००० 
वर्ष तक राज्य किया । इस वश का अध्तिम राजा रिपुक्षय अपने मन्त्री 
मुनिक द्वारा मारा गया व उस भमन्त्री का पुत्र प्रद्योत राज्यगदी पर 
बैठा । इस भ्रद्योत के बल्लाक, विशाखयूप, जनक, नन्‍्दीवधन, नन्‍दी 
आदि पाँच वशज हुए, जिन्होंने लगभग १४६ वर्ष तक राज्य किया । 
इसके पश्चात्‌ शिशुनाक राजा बना। इसके वंश मे १० राजा हुए, 
जिन्होने लगभग ३६२ वर्ष तक राज्य किया। इसके पश्चात्‌ सौये-बंश 
के १० राजाओं ने १३७ वर्ष तक राज्य किया । सौयों के पश्चात्‌ ३० 
शुज्ञों का राज्य हुआ । अन्तिम सौय॑ राजा के सेनापति पुष्यमिन्न ने 
राजा को मारकर अपना राज्य स्थापित किया । अग्निमित्र आदि इसके 
8४ वशज हुए, जिन्होंने १९२ वर्ष तक राज्य किया । इस वंश के अन्तिम 
राजा देवभूति को, जोकि व्यसनी था, उसके मनत्री वसुदेव ने मार डाला 
व राज्य अपने अधिकार में कर लिया । इस नये वश के ४ राजाओ ने 
४४ वर्ष तक राज्य किया। अन्तिम राजा सुशर्मा को उसके आन्य- 
जातीय सन्त्री बलिपुच्छुक ने सार डाला व स्वय राजा बन गया। 
उसके पश्चात्‌ उसका भाई कृष्ण राजा हुआ । आस्ध्र-वंश मे २४ राजा 
हुए, जिन्होंने लगभग ४८६ वर्ष तक राज्य किया । 

इस प्रकार पुराणों की सद्दायता से भारत के प्राचीन राज वंशों का 

एक क्रम तेयार किया जा सकता है । इस दिशा में अभी विशेष प्रयत्न 

नही किया गया । 
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(४) 
क्रमब दर इतिहाप 

इतिहासकारों के मतानुसार भारत का क्रमबद्ध इतिहास सिकन्दर 
के आक्रमण ( ई० पू० ३२६ ) के पश्चात्‌ से प्रारम्भ होता है, जबकि 
सौर्य-साम्राज्य का सूत्रपात हुआ किन्तु जैन, बोद्ध व ब्राह्मण साहित्य 
के सहारे इस इतिहास को ईं० पू० सातवी शताब्दी तक भी ले जाया 
जा सक्रता है । 

बौद्ध साहित्य मे वणित जनपद व प्रजातन्त्र ( ई० प्‌० सातवीं 
व छूठी शताब्दो )--बौदा खाहित्य से पश्रत्यज्ञ रूप से तो किसो 
इतिहास का पता नहीं लगता, किन्तु परोक्ष रूप से कुछ ऐविहासिक 
बातों का उल्लेख अवश्य है ! इस साहित्य मे उत्तर भारत के लगभग 
सोलह जनपदों का उल्लेख हे जेसे अज्ज, मगध, काशी, कोसल, वज्ञी, 
मछ, चेति, वंश, कुछ, पाश्चाल, मच्छु, सूरसेन, अरुसक, अवन्ति, 
गान्धार, काम्बोज । इस उल्लेख के सहारे कहा जा सकता है कि ईं० पू० 
सातवी शताब्दी में उत्तर भारत लगभग १६ स्वतन्त्न राज्यों मे विभा- 
जित था, ज्ञिनका विस्तार आधुनिक बचद्चाल से पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्त 
तक था । इसी प्रकार गौतम बुद्ध के समय ( ई० पू० छुठी शताब्दी) 
के कुछ प्रजातन्त्रो का भरे उल्लेख है, जेसे साकिय ( राजघानों कपिल- 
वस्तु ), छुत्ति ( राजधानी अल्लक्प्प ), कालाम ( राजधानी केसपुत्त ), 
भग्ग (राजधानी सु सुमारगिरि), कोलिय ( राजधानी रामगाभ ), मछ 
( राजधानी पावा ), मछ ( राजधानी कुसीनारा ), मोरिय ( राजधघानो 
पिप्पलीवन ), विदेह ( राजधानी मिथिल्ला ), लिच्छुवी ( राजधानी 
वेसाली ) आदि । ये प्रजातन्त्र कोसल के पूर्व में, तथा हिमालय और 
गज्ञा के मध्य से स्थित थे। ये सब आपस में लडते थे और इन्हे आस- 
पायु के शक्तिशाली राज्यों की वक़् दृष्टि का सामना भी करना पडता 
था, जिसके परिणाम स्वरूप इनका स्वतन्त्र अस्तित्व भी जाता रहा। 
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इन सबमें शाक्‍्य प्रजातन्त्र का वर्णन विस्तृत रूप से दिया गया है, 
क्योकि गौतस बुद्ध वहीं के नागरिक थे । 

बौद्ध साहित्य से पता चलता है कि शाक्य प्रजातन्त्र मे राजधानी 
के अतिरिक्त कितने ही नगर थे, जेसे चातुमा, सामगाम, खोमदुसुस, 
सिलावती, मेदलुम्प, नगरक, उलुम्प, देवदह, सक्‍कर आदि । शासन, 
न्याय आदि सम्बन्धी सब काय सावंजनिक सभा-भवन मे सम्पादित 
किए जाते थे, जहाँ वृद्ध व नवयुवक सब ही समता के भाव से एकत्रित 
होते थे। सभा भवन को सथागार! कहा जाता था। इस श्रकार के 
सथागार बहुत से नगरों में थे। ग्राम्य-जीवन भी सुसगठित रूप से 
सब्चलालित किया जाता था। प्रस्येक ग्राम मे भी सावजनिक कार्य सब 
ग्रामीयों द्वारा सश्चाल्षित किये जाते थे । इनकी भी सार्वजनिक सभाएँ 
हुआ करती थी । इस प्रकार प्रत्येक ग्राम एक छोटा प्रजातन्त्र ही था। 

कोसल-राज्य--राजतन्त्र वाल्ले राज्यों मे कोसल का राज्य अधिक 
महत्त्वपूर्ण था। तत्कालीन राजनीतिक जीवन का केन्द्र यही था। यहाँ 
के शक्तिशाल्ली राजाओं ने आसपास के छोटे-छोटे राज्यों को जीतकर 
इस राज्य की शक्ति को खूब बढ़ा दिया था। इस सम्बन्ध मे कोसल- 
नरेश कस द्वारा काशी राज्य का जीता जाना विशेष उल्लेखनीय है। 
ग्रौतम बुद्ध के समय यहाँ का राजा पसेन्दी,( असेनजित्‌ ) था, जो 
मगधराज अजातसत्तु ( अजातशन्नु ) से अनेकों बार लड़ा, व अन्त 
मे अपनी पुत्री का विवाह उससे कर दिया। इसकी अलुपस्थिति में 
प्रजा ने इसके पुत्र विदुदाभ ( निरुद्धक ) को राजगददी पर बेटा दिया । 
इस नये राजा ने शाक्यों पर श्राक्रमण क्विया व कितने ही बालकों व 
किवनी ही स्त्रियों को तलवार के घाट उतार दिया। अजातसत्त ने 
कोसल पर आक्रमण किया, जिसके परिणाम स्वरूप कुछ समय पश्चात्‌ 
यह राज्य सगध-राज्य से मिला लिया गया। हि 

जुत्चर--सस्त -की -आर्थिक परिस्थिति (३० पू० सातवीं 
शताब्दी )--बौद्ध साहित्य से पता लगता है कि आसो का संयठत 
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उत्तर सारत के आथिक जीवन की भूमिका था। यद्यपि राजाओं के 
अधिकार एऊ प्रकार से निरक्ू श थे, फिर भी वे राजा आम्य जीवन की 
व्यवस्था मे हस्तक्षेप नही करते थे । वे केवल खेतों की डपज के दशाश 
के मालिक थे, जिसकी वसूल्ली प्रतिब्ष होती थी । राजभाग कभी कभी 
घष्ठाश से द्वादशाश तक रहता था। ग्रामीण लोग अपनी भूमि के 
पूर्णतया मालिक थे, व उनका देनिक जीवन भी उनकी अपनी पदञ्मायत 
द्वारा सब्लात्षित होता था | गाँव के बाहर चारागाह जगल आदि रद्दते 
थे। सावत्ती ( श्रावस्ती ) का जेतवन! व साकेत का अक्षनवन' इसी 
प्रकार के थे । खेती के लिए नहरो की व्यवस्था भी की गई थी । चावल 
भोजन का मुख्य अग था, किन्तु सात प्रकार के अन्य घान्‍्य भी बोद्ध 
साहित्य मे उछिखित है । इनके अतिरिक्त गन्ना, फल, शाऊ-भाजी, फूल 
आदि की भी खेती होती)थी | इन गाँवों मे सहकारित्व के सिद्धान्त के 
अनुसार काय करने की प्रथा प्रचलित थी, जिससे तत्कालीन नागरिकता 
के भाव की जागृति का पता चलता है। गाँवों के ऊपरी अधिकारी को 
“सोजक' कहते थे, जो केन्द्रीय शासन में अपने गाँव का प्रतिनिधित्व 
करता था। 

खेती के अतिरिक्त विभिन्न दस्तकारी, उद्योग-घन्धे आदि भी 
द्रच्योत्पादन के लिए प्रयुक्त किये जाते थे, जिससे तत्काल्लीन ओद्योगिक 
विक्रास का भी पता चल्नता है। डनमे से कुछ के करने वाले ये हं-- 
धनुष-बाण बनाने वाले, अनाज डडाने का घनन्‍्धा करने वाले, धातु का 
काम करने वाले, जहाज, गाडी, घर आदि बनाने वाले, तथा “थपति”, 
थच्छुक', भमकार! आदि, पत्थर का काम करने वाले, चमडे का काम 
करने वाले, चितेरे, लक्कडी का काम करने वाले, सुनार, लुहार आदि । 
ये सब व्यवसाय 'सेणि' आदि द्वारा सगठित रूप से चल्वाये जाते थे । 
इनके(अतिरिक्त हाथी दाँत का काम, कपडा बुनना, मिठाई बनाता, 
मणिकार का काम, फूलों की माला आदि बनाने का काम इत्यादि भी 
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पूर्णतया प्रचलित थे। इस समय में, आन्तरिक व बाह्य व्यापार भी 
खूब उन्नति मे था। 

मगव का शिशुनाग-वश--पुराणों के अनुसार इस वश का 
सस्थापक शिशुनाग या शिशुनाक था, जो कि कदाखित्‌ आधुनिक पटना 
व गया जिलों के भूमि भाग पर राज्य करता था, व उसकी शाजबानी 
राजग्ृह थी, जो कि गया के निकट पहाड़ियों पर बसी हुईं थी । इस 
राजा के सम्बन्ध मे इतना ही ज्ञात है कि इसने अपने पुत्र को बनारस 
मे रखा, व स्वत राज गृह के 'गिरिन्नज़' में रहने लगा | 

बिम्बिसार ( इं० पू० ५५४-५२७ )--इस वश के पाँच राजा 
बिम्बिसार या श्रेणिक ( जेनियों के अश्रनुसार ) के बढ्ले मे बहुत कुछ 
मालूम होता है। पुराणों के अनुसार इसने २८ वर्ष त्तक राज्य किया । 
इसने नये राजगृह का सूत्रपात किया | इसके"कौसल तथा लिच्छुबी 
राज-वशों की राजकुमारियों से विवाह करके पडोसी राज्यों से अच्छा 
सम्पन्ध स्थापित किया था। यह गोतम बुद्ध व महावीर दोनों का 
समकालीन था | इस प्रकार सगध के राजनीतिक महत्त्व का प्रारम्भ इसी 
के समय से होता हे । 

अजातशत्रु (६० पू० ५४४-५२७ )---श्रजातशन्नु बिम्बिसार 
को लिच्छेंवी वशीय रानी का पुत्र था| जन साहित्य मे इसे कुणिक कहा 
गया है। पुराणों के अलुसार इसने २७ व तक राज्य किया। बौद्ध 
दन्‍्तकथा के अनुसार बुद्ध के विरोधी चचेरे भाई देवदत द्वारा उकसाए 
जाने पर इसने अपने पिता की हत्या की व बाद से परिताप से परितप्त 
होकर वह गौतम बुद्ध की सेवा मे उपस्थित हुआ | ऐतिहासिक दृष्टि से 
इस कथा में कितना तथ्याश है यह कहना मुश्किल है । कोसल-राज्य 
से इसने कितने ही युद्ध किये, जिनमे इसकी हार भी हुईं थी, किन्तु 
ऐसा मालूम होता है कि अन्त से कोसल-राज्य जीतकर मगध मे मिलता 
लिया गया था। इसके पश्चात्‌ इसने गया के उत्तरवर्ती लिच्छुवी-प्रदेश 
को जीता व उसकी राजधानी वेशाली पर अपना अधिकार जसा लिया । 
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इस प्रकार गज्ञा नदी व हिमालय के मध्य का सब प्रदेश मगध राज्य 
के अन्तर्गत आ गया । उसने सोन नदी के उत्तरी किनारे पर जहाँ वह 
गगा से मिलती है, पाटल्ी गाव मे किला बनाकर भावी पाटलीपुत्र के 
गौरव का सूत्रपात किया । इसके पश्चात इसका पुत्र दर्शक ( ई० पू० 
*२ ः ०३ ) राजा बना । उसने २४ व तक राज्य किया। 'स्वप्त- 
वासव्दत्तम” नाटक में इसका उद्लेख आता हैं। इसके पश्चात्‌ उदय 
(६० पू० «४०३-४०० ) राजा हुआ। इसने पाटल्ीपुत्र नगर 
को बसाया । 
नन्‍द-वश---झुराणों की वशावत्षियों के अनुसार उदय के पश्चात्‌ 
न्‍्दीवर्धन व महानन्दिन राजा हुए, जिन्होंने क्रमश ४० व ४३ वो 
तक राज्य किया । महानन्दिन का शूद्रा पत्नी के उत्पन्न महापद्मनन्द 
नामी पुत्र था, जो पिता के पश्चात्‌ सिहासन पर बेठ गया । इस प्रकार 
नन्‍्द-बश की स्थापना हुईं। इसने झ८ वर्ष व इसके आठ पुत्रो ने १२ 
वर्ष तक राज्य किया। ये ही राजा पुराणों मे 'नव नन्‍्द” कहे गए है । 
इनके राज्य काल के बारे मे ऐेतिहासिकों मे बहुत मतभेद हे, किन्तु 
सिकन्दुर के आक्रमण को ध्यान मे रखते हुए नन्‍दुकालज् को साधारणतया 
8१ वर्ष का बताया जाता है। 
पश्चिमोक्तर भारत की परिस्थिति (३० पू० चौथी शताब्दी )-- 
जबकि पू में एक शक्तिशाली साम्राज्य विकसित किया जा रहा था, 
डस समय पश्चिम ओर विशेषकर पश्चिमोत्तर भारत मे एक प्रकार से राज- 
नीतिक अराजकता छाई हुईं थी। यहाँ कितने ही प्रजातन्त्र और राज- 
तन्त्र राज्य वर्तमान थे, जो राज्य-पृद्धि की पिपासा से आपस में लडते 
थे । हिन्दुकुश पंत के निकटवर्ती प्रदेश मे शशिगुप्त नामी भारतीय 
शजा राज्य करता था व काबुस के उत्तर के पव॑तीय प्रदेश मे भारतीय 
जातियों बसी हुईं थी। यह शशिगुप्त सिकन्द्र से लडने ईरान गया 
था, किन्तु चाद में उसका मित्र बन गया। आम्सी नामी राजा सिन्घु 
और मेलम .नदि्यो के मध्यवर्ती प्रदेश मे राज्य कश्का था। उसकी राज- 
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धानी तक्षशिज्ञा थी। भेलम व रावी नदी के मध्यवर्ती प्रदेश पर पोरव 
( जिसे यूनानियों ने 'पोरस” कहा है ) राजा राज्य करता था। उत्तर से 
“अमिसार! ( काश्मीर के एंच व नोशेरा जिल्लो का भूमि भाग )-- 
राज्य था, जहाँ का राजा पौरव का मिन्न था। इनके अतिरिक्त कितने 
ही प्रजातन्त्र भी वर्तमान थे जेसे अश्ष्ट, क्षत्रिय, मालव, क्ूद्रऊ, शिवि 
इत्यादि । *. 

सिकन्‍्द्र का आक्रमण ( इं० पू० ३२६ )--यूरोप के मेसिडो- 
निया प्रदेश के शासक फिल्निप का पुत्र सिकनदर यूनान, सिस्र, सीरिया, 
ईरान आदि जीतता हुआ ई० पू० ३२६ में ओ दिन्द के विक्ट सिन्धु 
नदी को पार करके भारत से आया । तक्षशित्रा के राजा आम्सी ने उसक्रा 
स्वागत किया, क्‍योंकि उसे अपने शत्रु पौरद से बदला लेना था। 
पौरव ने अभिसार आदि के राजाओं से मिलकर सिकन्दर के आक्रमण 
का सामना करने का निश्चय किया व खूब तेयारियाँ करने लगा। मेल्म 
नदी के किनारे सिकन्द्र व पौरव की भयकर लडाई हुईं, जिसमे सिक- 
न्दर जीता व, पौरव ने उसका आरधिपत्य स्वीकार कर ल्लिया | इसके 
पश्चात्‌ सिकन्दर और आगे बढा । अष्ृष्ट, जत्रिय आदि प्रजातन्त्रों ने 
उसका सामना किया किन्तु वे हार गए। इस प्रकार अपनी विजय- 
पताका फेहराता हुआ सिकन्द्र व्यास नक्की के किनारे पहुँचा जहाँ उसे 
पता लगा कि पूर्व मे एक अत्यन्त ही शक्तिशाली साम्राज्य है। कहा 
जाता है कि यहाँ चन्द्रगुप्त मौय से भी उसकी सेंट हुई थी | डसके 
सिपाही बहुत थक गए थे । इसलिए उसे अपनी इच्छा के विरुद' लौटना 
पडा | केलम व सिन्धु नदी से होता हुआ वह सिन्ध पहुँचा । मार्ग मे 
मालव, क्षुद्रक आदि प्रजातन्त्रों से उसे खूब तडना पडा । इसके पश्चात्‌ 
वह स्थल्न-माग से ईरान पहुँचा, जहाँ उसकी रूत्यु हो गईं। 

सिकन्द्र के आक्रमण का प्रभाव--सिकन्दर ने जीते हुए, प्रदेशों 
में अपने शासकों को नियुक्त क्रिया था, इनमें आम्भी व पौरव सी 
सम्मिलित थे। उसकी इच्छा थी कि भारत कोडने के पश्चात्‌ भी उस 
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पर अधिकार रहे । किन्तु उसकी पीठ फिरते ही डसकी व्यवस्था छिन्न- 
भिन्‍न हो गईं | सब राज्य पुन स्वतन्त्र हो गए, सिकन्द्र की सत्ता का 
कोई चिह्न बाकी न रहा। कुछ यूरोपीय विद्वानों का मत है क्रि हस 
आक्रमण के परिणामस्वरूप भारत ने यूनान से बहुत-कुछ सीखा! 
कहा जाता है कि यूनानी कला, साहित्य, संस्क्ृति आदि आदि ने 
भारत को प्रभावित फिया । किन्तु, यदि निष्पक्ष वृत्ति से विचार किया 
जाय तो पता लगेगा कवि इस मन्तव्य में कोई तथ्य नही हे। सिकन्दर 
कुल उन्‍नीस मास भारत में रहा, ओर वह भी केवल पंजाब व सिन्‍्ध 
मे । इस अल्पकाल मे उसे कितने ही युद्ध करने पढे । पंजाब के भार- 
तीय उसे एक राज्य-लोलुप विजेता के रूप मे देखते थे। इसलिए, 
सिकन्द्र उन्हे क्या सिखा सकता था १ इसके अतिरिक्त भारत का सर्वा- 
गीण सास्क्ृतिक विकास तो कब से हो चुका था। भारत को सिखाने के 
बदले उसने तत्तशिल्ा के नगे सन्‍्यासियों से ही बहुत कुछ सीखा । 

मौये-साम्राज्य ( ३० पू० ३९२-१८४ )--चन्द्रगुप्त मौय्ये ( ई० 
पू० ३२९-२६८ )---दन्तकथा के अनुसार चन्द्रयुप्त मौयं मगध के राज- 
वश से सम्बन्धित था, व डसकी माता था दादी मुरा नाम की शूद्धा 
स्‍त्री थी । कहा जाता है कि इसी से वह मोर्य कद्दलाया । कुछ विहवानों 
का यह भी मत है कि ऋद्वगुप्त पिप्प्लीवन ( हिमालय तटवर्ती ) के 
मोरिय लोगों का वशज था। कुछ विद्वान उसे अन्तिम नन्‍द राजा के 
सेनापति का पुत्र भी मानते है। 

चन्द्रगुप्त ने अपने मनन्‍त्री विष्णुगुप्त चाणक्य की सहायता से एक 
बडे भारी साम्राज्य की स्थापना की । उसने अन्तिम नन्‍द राजा को हरा- 
कर समस्त उत्तरी भारत पर अधिकार जमा लिया और पश्चात्‌ पजाब 
आदि प्रान्तों को भी जीत लिया । ईं० पू० ३०४ के ्गभग सिकनद्र 
के उत्तराधिकारी सेल्युकल निकॉदर ने भारत पर आक्रमण किया, किन्तु 
चन्द्रगुप्त की सुवब्यवस्थित सेना ने उसे पूर्णतया हरा दिया। परिणाम- 
स्वरूप चन्द्रगुप्त को पेरोपेनोसेदाय ( काबुल ) एरिया ( हेरात ) के 
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एरेकोजिया ( कन्द॒हार ) आदि प्रदेश ग्राप्त हुए, तथा यूनानी राजकन्या 
से उसका विचाह भी हो गया | सेल्युकस ने मेगास्थनीज नामी अपना 
राजदूत मौर्य-राजधानी पाटलिपुत्र में रखा। कदाचित्‌ दक्षिण भारत 
को भी चन्द्रगुप्त ने जोता हों, क्योंकि जेन-कथाओं के अनुसार वह जैन 
था व भद्वबाहु के साथ दक्षिण मे श्रावण बेल गोला € मैसूर ) तक 
गया था । 

चन्द्रगुप् की शासन-व्यवस्था--चन्द्रगुस्त की शासन-व्यवस्था के 
बारे मे कोटिल्य के अथंशास्त्र व यूनानी लेखकों से बहुत कुछ मालूम 
होता है। साम्राज्य के शासन के लिए सम्पूर्ण राज्य विभिन्‍न प्रान्तों 
में विभाजित किया गया था, जिनकी देख रेख के लिए “स्थानीय! 
( प्रान्त का अधिकारी ) गोप” (€ या १० गाँवों का अधिकारी ), 
आामणी' ( गाँव का अधिफारी ) आदि कमंचारी नियुक्त किये गए थे। 
केन्द्रीय शासन पर राजा का पूर्ण अधिकार था, फिन्तु उसकी सहायता 
के ल्लिए मन्त्रि सरडल भी रहता था, जिसके सदस्य अ्रथशास्त्न के अनु- 
सार ये थे--समाहत्‌ , सन्निधातृ, प्रदेष्टि, प्रशास्तू, दौवारिक आन्त- 
वे्षिक, मन्न्रिनू , पुरोद्ठित, सेनापति व युवराज । सम्पूर्ण राज्य की तथा 
राजकर्मचारियों की देख-भाल के लिए गुप्तचरों कौ भी अ्रच्छी व्यवस्था 
थी । केन्द्रीय शासन अष्टाद्श तीथों ( विभाग ) में विश्वाजित किया 
गया था, जिसके ऊपरी अधिकारियों को तीर्थाध्यक्ष कहते थे। इन सब 
पर सम्राद्‌ का वैयक्तिक नियन्त्रण रहता था। 

यूनानी लेखकों से ज्ञात होता है कि मौय-सेना का सचालन तीस 
सदस्यों की एक “युद्धू-समिति” द्वारा होता था, जो पाँच खदस्थों की 
छु उपसमितियों में विभाजित को गईं थी, जिनके आधिपत्य में क्रमश 
नौका-सेना, सेनिक सामानादि, पेदुल, घुडसवार, रथ व हाथी की व्यवस्था 
थी । इस प्रकार मोर्य-सेना सुचारु रूप से संगठित की गईं थी । यून्धनी 
लेखकों ने पाटलिपुन्न की व्यवस्था के बारे मे लिखा है कि “नगर की 
व्यवस्था तीस सदस्यों क्री एक समिति द्वारा की जाती थी। इसकी भी 
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पाँच पॉव सदस्यों की छ. डपसमितियाँ थी, जिन्हे क्रमश इन कार्यों 
की व्यवस्था करनी पडती थी--विभिन्‍न डद्योग-धंधे, विदेशियों की देख- 
रेख, जन्म-मरण का लेखा, वाणिज्य, तेयार किया हुआ माल व बिके 
हुए माल पर दशाश की वसूली । अथंशास्त्र से भी नगर की व्यवस्था 
के सम्बन्ध मे पता लगता है। नगर का मुख्य अधिकारी नागरिक कह- 
लाता था। स्थानिक, गोप आदि कमंचारी डसके हाथ के नीचे काम 
करते थे । इनके अतिरिक्त अन्य फ्रितने ही कर्मचारी थे । 

बिन्दुसार ( ईं० पू० २६८-२७३ )--बौद्ध साहित्य में चन्द्रगुप्त 
के पुत्र व उत्तराधिकारी का नाम बिन्दुसार दिया है, पुराणों मे नन्द्सार 
या भद्गसार नाम आता है व यूनानियों ने डसका नाम अमिन्रघात” 
लिखा है। बौद्ध साहित्य का नाम अधिक प्रमाणयुक्त माना गया है। 
इसके राजत्वकाल के बारे में कुछ अधिक नही मालूम होता । बोद्द- 
साहित्य से पता लगता है कि तक्षशित्ता मे बल्लवे को दबाने के लिए 
इसने अपने पुत्र अशोक को भेजा था । इसका सम्बन्ध सेल्युऊस निकॉटर 
से भी था, जिसने अपने दूत डायामेकस को इसके दरबार में भेजा था। 
मिस्र के राजा टोलेमी-फिल्लाडंलफोस ने भी डॉयोनिसियस को दूत बना- 
कर भारत भेजा था। सेल्युकस ने बिन्दुसार से भारतीय दृशशैनिकों को 
भी माँग की थी | 

अशोक ( डे ० पू० २७३-२३२ )--ब्रिन्दुसार के पश्चाव उसका 
पुन्न अशोक राज्यगद्दी पर बेठा। युवराज की हेलियत से उसे तच्षशित्रा 
व उजयिनी मे शासन-कार्य का पर्याप्त अनुभव प्राप्त हो चुका था | डसके 
राजत्व-काल के बारे मे उसके शित्ला व स्तम्भों पर के लेखों से बहुत- 
कुछ मालूम होता हैं। इन लेखों मे वर्षगगणना अभिषेक के वर्ष से की 
गईं है। सिहल्त द्वीप की दन्तकथा के आधार पर इतिहासकार यह 
मानते है कि अशोक का राज्यामिषेक उसके सिहासनारूढ होने के चार 
वर्ष पश्चात्‌ अर्थात्‌ ३० पू० २६६ वर्ष से हुआ । अशोक ने अपने 
राज्यासिषेक के नवें वर्ष मे कल्षिज्ञ कों जीता, किन्तु इस विजय ने 
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उसके जीवन को बिलकुल पलट दिया। कलिड्भन-युद्ध मे अगणित निर- 
पराध जीवो की हत्या का उसके मन पर इतना जबरदस्त असर पडा कि 
उसने भविष्य मे राज्य-वृद्धि के लिए रक्तपात को हमेशा के लिए बन्द 
करने का निश्चय किया, व 'घम्म-विजय” का सार्ग अहण किया, 
जिसके कारण उसे विश्व के इतिद्दास में एक अद्वितोय स्थान प्राप्त दो 
गया । 

कलिड्ड-युद्ध के परिणाम-स्वरूप, अशोक बौद्ध सद्ड से सम्मिलित 
हो गया व उसके कारय में उत्साहपूवक दिलचस्पी लेने लगा। राज्या- 
भिषेक के ग्यारहवें वर्ष मे उसने विभिन्न स्थानों की यात्रा की, व ब्राह्मण, 
श्रमण, इद्ध आदि जनों को बहुत दान दिया, तथा चिद्दवानो के ससर्ग 
से बौद्ध धर्म का सेद्धान्तिक ज्ञान प्राप्त किया। यात्रा के पश्चात्‌ उसने 
अपने कमंचारियो के लिए आज्ञा जारी की--“मेरे समान तुम लोग 
धर्म-सार्ग मे अधिक उत्साहशील बनो, और मेरी घर्म-आज्ञाएँ शिल्ाओं 
घ स्तम्भों पर खुद॒वा दी जायें ।” राज्याभिषेक के चौद॒हवे वर्ष मे उसने ” 
अपनी सोलह धर्म-थ्राज्ञाएँ घोषित की । इनसे से चौद॒ह गिरनार 
( काठियाबाड ), मानसेरा, शाहबाज़गढ़ी ( पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्त ) 
आदि स्थानों मे चद्टानो पर खुदवाई गई । इन्हीं मे से बारह व अन्य 
दो डडीसा के धोली व जोगडा स्थानों मे खिलाओं पर श्रद्धित की गईं। 
इसी समय प्रज्ञा के धर्मोच्कष के लिए. “'धर्म-महामात्य” के नये पद पर 
योग्य विद्वानों की नियुक्ति की गईं। धर्म-महामात्य की नियुक्ति के 
पहले ही उसने सब कमचारियों के लिए यह आवश्यकीय कर दिया था 
कि वे प्रति पाँचव वर्ष दोरे पर जायेँ व अपने कार्यों के साथ साथ घर्म- 
प्रचार का कास भी करें । इसी समय के लगभग उसने अपने ध्म- 
प्रचारक सीरिया, मिस, सायरिनी, सेलिडोनिया, एपिरस, आदि विदेशों 
में भेजे थे, जहाँ कि क्रश एणिटऑकस थिओस, टोलेमी-फिलाडेक्षफोस, 
मगस, एणिटगोनस व एलेक्जेण्डर राज्य करते थे। उसके बौद्ध प्रचारकों 
ले अपने धर्म का प्रचार करके उन देशों मे ईसाई-मत के लिए भूमिका 

हे 
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तेयार को । इस प्रकार एशिया, अफ्रीका, यूरोप आदि महाद्वीपो मे 
बौद्द धर्म का प्रचार हुआ | काम्बोज, गान्धार, यवन, भोज, पुलिन्द, 
पिटेनिक आदि अधथे सम्प्र जातियों मे भी धर्म प्रचारक भेजे गए, साथ 
ही सिहल द्वीप मे भी बोद्ध धर्म का प्रचार किया गया। 

यह भी कहा जाता है झि अशोक ने कितनी ही धार्मिक, विशेषकर 
बौद्ध धर्म से सम्बन्धित, इमारते भी बनवाईं | उनकी सख्या ८४००० 
मानी जाती है। क्नठु इसमे तथ्याश कितना है यह कहना मुश्किल है । 
राज्याभिषेक के तेरहवे व बीसवे वर्ष से उसने आजीविकों के लिए बिहार 
की 'बराबर-पहाडी” मे वर्षावास बनवा दिए, व पन्द्रहवे वर्ष से कपित्नवस्तु 
के निकट बुद्ध कनकमुनि के स्तूप को सुधरवा दिया। राज्याभिषेक के 
इक्फीसवे वर्ष मे वह बुद्ध के जन्म-स्थान मे गया व वहाँ डसने स्मारक- 
रूप स्तम्भ बनवाए तथा उन पर लेख खुदवाए। अपने राज्याभिषेक के 
सत्ताईंसवं वर्ष मे उसने उत्तर भारत के विभिन्न स्थानों मे स्तम्भ बनवा- 
कर उन पर अपनी सात धम-आज्ञाएँ खुदवाई । बोद्ध साहित्य से ज्ञात 
होता है कि अशोक ने काश्मीर मे श्रीनगर व नेपाल में देवपाटन आदि 
नगरों को बसाया। उसके राजत्वकाल मे पाटलिपुतन्र के अशोकाराम मे 
तृतीय बौद्ध महासम्मेलन हुआ था, जिसमे बडे बडे बोद्ध विद्वानों ने 
भाग लिया था। अशोक, के कार्यो पर आल्लोचनात्मक दृष्टि डालने से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि उदात्त विचारों व भावनाओं के कारण, जिनको 
व्यवहार मे लाने मे उसने कोई बात उठा न रखी थी, उसका स्थान 
विश्व के सम्रायों मे सवोपरि है । 

अशोक के धर्म-लेख--अशोक ने अपने लेखों को “धम्म-लिपि” 
कहा है। उनकी जो दो भ्रतियाँ पेशावर व हजारा जिलों मे हैं वे खरोष्टी 
लिपि में हैं, बाकी सब ब्राह्मी मे। ये लेख स्तम्भ, चट्टान, प्त आदि 
पर खुदे हुए हैं । प्रधान शिलालेख चौद॒ह है, और एक के बाद एक ऐसे 
सब खुदे हुए हैं। सात विभिन्न स्थानों मे उनकी पूरी या अधूरी प्रतियाँ 
मिली हैं एक आठवीं प्रति और मिल्ली है। खब प्रतियों की इबारत 
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लगभग एक-सी है। पुरानी सात प्रतियाँ इन स्थानों मे मिली हे--- 
(१) शाहबाजगढ़ी जिला पेशावर (सीमा प्रान्त) (२) मनसेहरा, जिला 
हजारा (सीमा प्रान्त), (३) कालसी, जिला देहरादून (उत्तर प्रदेश), 
(४) गिरनार, जूनागढ़ से एक मील पूव का ओर (सोराष्ट्), (६) सोपार, 
जिल्ला थाना (बम्बई प्रदेश), (६) धाली, जिला पुरी आुबनेश्वर से 
सात मोल (डडोसा), (७) जौगढा, जिला गजाम (डडीसा)। आठवी 
प्रति अब आन्धप्र के कुनूल जिले मे मिली हे । धौली व जोगडा की 
चट्टानों पर बारहवे व तेरहवे लेखों के स्थान मे दो अन्य लेख है, जिन्हे 
“ऋलिड्र-लेख' कहा जाता है । 

प्रधान स्तम्म-लेख सात है, जो इन स्थानों पर स्थित स्तम्भो पर 
मिलते है--दिल्ली मे दो स्तम्भ है, जिन्हे फोरोज़शाह तुगलक (ई० ख० 
१३४१-१ १८८), अम्बाला (तोपरा) व मेरठ से उठवा लाया थ्रा, बिहार 
के चम्पारन जिले मे अरराज नन्‍्दनगढ़ व रामपुरवा मे एक-एफ स्तम्भ हे, 
झौर प्रयाग के किले मे एक स्तम्भ है। सात प्रधान र्तम्भ-लेखो म से 
सातवां, जो सबसे लम्बा है, केवल दिल्ली---तोपरा(अम्बाला)--स्तम्भ 
पर है। प्रयाग स्तम्भ पर दो गोण लेख भी हे--एक रानी कारुबाकी 
का दान-विधयक और दूसरा सघ में भेद डालने के बारे में कोसाम्बी के 
मड्ामात्पों के नाम । कौसाम्बी वाले उस छेख़ की एक प्रति भेलसा के 
निकट सांची (सध्यभारत मे भोपाल के पास) में तथा एक सारनाथ 
(बनारस) मे भी है। इन दो के अतिरिक्त दो और गौण स्तम्भ-लेख 
नेपाल-तराईं मे स्थित बुटोल जिले में हे, एक स्तम्भ रुम्मिनदेई मे है, 
जिसका केवल टूंठ बचा है, ओर जिस पर यह लिखा है कि “राज्या- 
मिषेक के बीसवे वर्ष राजा प्रियदर्शी शाक्यमुनि बुद्ध की इस जन्मभूसि 
में आया ।”? एक उसके तेरह मील उत्तर पश्चिम से निगल्लीवा गाँव के 
निकट है जिसमे लिखा है क्रि “कोनाकमन बुद्ध के इस स्तूप को प्रिय- 
दर्शी ने दूता करवाया ।” ३ 

गोंण शिज्ालेख इन स्थानों पर हे--(१) रूपनाथ, जिला जबलपुर 
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(मध्यप्रदेश), (२) सहसराम, जिला शाहाबाद (बिहार), (३), (७) 
बेराट, जयपुर (मध्यभारत), (%) मास्की, जिला रायचूर (हैदराबाद 
स्टेट), (६), (७), (८5) जिला चीतलद्रुग (मेसूर स्टेट)। इन सबके 
अतिरिक्त बिहार के गया जिले की बराबर नामक पहाडियों की तीन 
गुफाओं मे अशोक के तीन दानसूचक लेख है। इस प्रकार उसके कुल 
तैंतीस छोटे-बडे धर्म-लेख हैं । 

अशोक के उत्तराविकारी--अ्रशोक की रूत्यु के पश्चात्‌ मौर्य 
साम्राज्य एक प्रकार से छिन्न-भिन्न हो गया। कुनाल, जलौक, तिवर 
आदि उसके पुत्रों के बारे मे कुछ पता नहीं लगता, केवल उनके नामों 
का उल्लेख मिल्लता है। उसके नाती दशरथ का पता बिहार की नागा- 
जुन की युफाओं ( बराबर गुफाओ के पास ) के लेख से चलता है, 
जोकि आजीविकों के लिए बनवाईं गईं थीं । जैनों कौ दन्तकथाओं से 
मालूम होता है कि उसका सम्प्रति नामी एक और नाती उज्जयिनी में 
राज्य करता था। इससे स्मिथ ने यह निष्कर्ष निकाला है कि 
अशोक के पश्चात्‌ मौय साम्राज्य के दो टुकडे हुए । पूर्व मे दशरथ व 
पश्चिम में सम्प्रति राज्य करने लगा, जिनकी राजधानियाँ क्रमश 
पाटलिपुत्र और उज्जयिनी थी | पुराणों से ज्ञात होता है कि मौर्य बश 
का अन्तिम शजा बृहद्रध “अपने सेनापति पुष्यसिन्र ( पुष्पमितन्न ) द्वारा 
मारा गया, और शुद्वशश ( ई० पू० १८8४-७३ ) की स्थापना हुईं। 
इसके पश्चात्‌ कण्व वश ( ई० पू० ७३-२८ ) का आगमन हुआ । 
किन्तु मोय-साम्राज्य की बराबरी कोई न कर सका । 

मोरये-साम्राज्य मे सश््कृतिफ विंकास--मौर्य-काल सर्वाज्जीण 
सास्कृतिफ विक्रास का समय था । कल्ला, साहित्य, अथशाखसत्र, समाज- 
शास्त्र, धर्म आदि का पर्याप्त विफास हुआ था। कला के क्षेत्र मे अशोक्त 
के ख्तस्भ, स्तूप, गुफाएँ उल्लेखनीय हें, जिनका यथास्थान विवेचन 
किया जाथगा | 

कशानवंश ( इं« स० 9 ०-२६० )--अथह्द वश यूशी नाम की 
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शक विदेशी जाति का था। इसके सस्थापक केडफिसेस “प्रथम” ( ई० 
ज० ४०-७८ ) ने हिन्दुकुश के कापिश आदि प्रान्त जीते थे, और इसके 
पुत्र केडफिसेस द्वितीय! ( हूँ ० स० ७८-१२० ) ने पजाब, सिन्ध, 
उत्तर प्रदेश आदि भारत के भागों पर अपना राज्य स्थापित जिया था, 
क्योकि इसके सिक्‍के इन स्थानों मे पाये जाते है । इसके पश्चात्‌ कनिष्फ 
(ईं० स० १२०-१६० ) राजा हुआ । इसके सिक्‍के भी दूर-दूर तक 
मिलते है तथा इसकी एक मूति बनारस के पास सारनाथ मे मिली है। 
इसने मध्य एशिया के काशगर, यारकन्द, खोटान आदि देश भी जोते 
थे । इस प्रकार यह एक विस्तृत साम्राज्य का शासक था। यह पुर/तया 
भारतीय रंग मे रँग गया था। अशोक के समान बोद्ध धर्म को अपना- 
कर उसके प्रचार मे इसने कोई कसर न डठा रखी । इसके समय से 
बौद्ध धर्म के तत्त्वों को निश्चित करने के त्लिए काश्मीर मे बौद्ध विद्वानों 
को एक सभा भी बुलवाईं गईं थी । इसने अपने राज्य में स्थान-स्थान 
पर कितने ही बौद्ध मठ बनवाए थे, जहाँ बाद भिकुओ के रहने की 
उत्तम व्यवस्था रहती थी। आज भी अफगानिस्तान में इन मठो के 
खण्डहर पाए जाते है। इसके राज्य-काल से “गान्धार-कला' ने खूब 
विकास किया। श्रश्नघोष आदि बोद्ध विद्वान भी इसकी छन्न-छाया मे 
रहते थे। इसकी रूव्यु के पश्चात्‌ वाजेष्क, हुविष्क आदि ने राज्य किया। 
इस वश के अन्तिम राजा का नाम वासुद्व था, जिससे मालूम होता है 
कि यह वंश पूर्णतया भारतीय बन गया था। 

गुप्तवतश ( ३० स० ३२९०-६०६ )--इस वश का आदि पुरुष श्रो- 
शुप्त था, जिसका उल्लेख इस काल के लेखों मे आता है, जहाँ उसे 
“महाराज' शब्द से सम्बोधित किया गया है। उसके पुत्र घटोत्कच गुप्त 
को भी इसी प्रकार सम्बोधित किया गया है। इससे मालूम होता है 
कि ये दोनों किसी छोटे-से राज्य पर शासन करते होगे और किसी के 
भमाणडल्निक होगे। घटोत्कच गुप्त के पुत्र चन्द्रगुप्त प्रथम' ( ई० स० 
३२०-३३० ) को “रदह्ाराजाधिराज! कहा गया*है। इससे स्पष्ट है कि 
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इस वश की राजनीतिक महत्ता चन्द्रगुप्त प्रथम” से ही प्रारम्भ होती 
है। उसने लिच्छुवी वशीय कुमारदेवी से विवाह किया, जिसके परिणाम- 
स्वरूप गुप्त-वंश का उत्कषे प्रारम्भ हुआ। उसने 'गुप्त-संवत्‌” को भी 
चलाया, जिसका प्रारम्भ ईं० स० ३२० से होता है। उसके राज्य मे 
तिरहुत, दक्षिण बिहार, अवध आदि सम्मिलित थे। उसके पश्चात्‌ 
उसका पुत्र समुद्रगुप्त राजगही पर बैठा । 

समुद्रगुप्त (३० स० ३३०-३७४ )--सिहासन पर बैठते ही 
समुद्र गुप्त ने विभिन्न अदेशों को जीतने का कार्यक्रम प्रारम्भ कर दिया। 
उसके प्रयाग-स्थित स्तम्भ-लेख मे उसके विभिन्न राजाओं के हराने का 
वर्णन है । इस लेख से उसकी वेयक्तिक व राजनीतिक महत्ता का अच्छा 
ज्ञान होता है। इस लेख से मालूम होता है कि उसने उत्तर भारत के 
दस राजाओं को हराकर उनका राज्य छीन ल्लिया। उसने दक्षिणापथ 
( दक्षिण भारत ) के लगभग बारह राजाओं को जीता, किन्तु उसने 
अपना आधिपत्य स्वीकार कराके राज्य लौटा दिए । इनके अतिरिक्त 
समतट, डवाक, व्ागामरूप, नेपाल, कतृ पुर आदि सीमा-राज्य तथा 
मालव, अजु नायन, योधेय, मादक, आभीर, प्राजुन, सनकानीक, काक, 
खरपरिक, देवपुत्र, शाहि, शाहानुशाहि, शक, मुरुण्ड, सेंहलक आदि 
सब उसके प्रभुत्व को स्वीकार करते थे । इस प्रकार उत्तर भाग्त का 
सम्पूण प्रदेश उसके प्रत्यज्ञ अधिकार मे था, जिसका विस्तार पूर्व मे 
ब्रह्मपुत्र से लेकर पश्चिम मे चम्बल तक, उत्तर मे हिमालय पवेत से 
लेकर दक्षिण में नभेदा तक था। पूर्वी सीमा के आसाम आदि राज्य, 
राजपूताना व मालवा के प्रजातन्त्र तथा दुच्चिण भारत के लगभग 
समस्त राज्य उसके प्रभुत्त को स्वीकार करते थे | पश्चिमोत्तर के विदेशी 
कुशान राजाओं व सिहल द्वीप के बौद्ध राजा मेघवर्मा से भी उसका 
सम्बन्ध था | उनके राजदूत गुप्त-दरबार मे रहते थे । 

समुद्रगुत्त चासिक वृत्ति का था। अपनी विजय के पश्चात्‌ उसने 
अश्वसेध यज्ञ किया, जिसमे ब्राह्मणों को कितना ही दान दिया। इस 
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यज्ञ की स्मृति मे उसने सुबर्ण-पदक भी बनवाए थे। डसके स्तम्भ- 
लेख से पता लगता है कि वह गायन-कला मे निपुण व सिद्धहस्त कवि 
था। कुछ सोने के सिक्को पर यह वीणा बजाता हुआ बतल्ाया गया 
है। वह धार्मिक साहित्य का भी पठन-पाठन खूब करता था । 
चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य” 'द्वितीयः ( ६० स० ३७४-४१३ )-- 
'देवी चन्द्रगुप्त' नाटक के प्राप्त उद्धरणों से मालूम होता है कि समुठ- 
गुप्त के पश्चात्‌ उसका ज्येष्ठ पुत्र रामगुप्त सिहासन पर बैठा। शकों के 
आक्रमण से डरकर उसने अपनी रानी शकराज को सोपना स्वीकार 
किया । किन्तु उसके छोटे भाई चन्द्रगुप्त ने रानी का रूप धारण करके 
शत्रु का वध किया, श्रोर रामगरुप्त को मारकर वह स्थत राज्य-सिहासन 
पर बेठ गया । उसने अपने पिता के पदु-चिह्लो पर चलकर मालवा, 
गुजरात, सोराष्ट्‌ आदि राज्य जीते, जहाँ विदेशी शक-क्षत्रप राज्य करते 
थे। इन राज्यों को जीतने से गुप्त साम्राज्य का सम्बन्ध विदेशों से 
स्थापित हो गया । अन्द्रगुप्त ने “विक्रमादित्य” की पदवी भी धारण की । 
फाहियान का भारत-वणन (३० स० ४०४-४११ )--चन्द्रगुप्त 
“विक्रमादित्य” के राजत्वकाल मे बौद्ध धर्म का अनुयायी चीनी यात्री 
भारत-यात्रा के ल्षिण आया या। वह यहाँ के विभिन्न भागों मे गया 
वहाँ पर जो-कुछ देखा व सुना उसको उसने अपनी “भारत यात्रा 
नामक पुस्तक में लिख दिया। उसके वर्णन से मालूम होता है कि उस 
समय देश बहुत सम्ृद्धिशाली था, शासन व्यवस्था उत्तम थी और लोगों 
का नतिक जीवन भी बहुत बढ़ा चढ़ा था । उसने पाटलीपुत्र की सस्ृद्धि 
व सोन्दरय का वर्णन किया है, जहाँ अशोक के सुन्द्र महल वतंमान 
थे। उत्तर भारत में मुफ्त अस्पताल तथा यात्रियों के लिए सराय 
आदि की अ्रच्छी व्यवस्था थी । उसने मालवा की समृद्धि व सोन्द्ये का 
भी अच्छा वर्णन किया है। फाहियान के सतानुसार डस समय भूरत- 
वासी बौद्धधर्म के अहिसा आदि सिद्धान्तों को अपने जीवन मे ओत- 
प्रोत करते थे । 
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कुमारगुप्त, प्रथम” (ई० ख० ४१३-४९९)--चन्द्रगुप॒'विक्रमा 
दित्य! के पश्चात्‌ रानी भर वदेवी से उत्पन्न डसका पुत्र कुमारगुप्त प्रथम! 
सिहासनारूढ हुआ । इसके राज्य-काज्ञ के बारे से अधिक पता नहीं 
लगता । किन्तु इसके राज्य-काल के अन्त में पश्चिमोत्तर से हुणो का 
जबरदरुत आक्रमण हुआ, जिसने गुप्त-साम्राज्य को छिन्न-भिन्‍न कर 
दिया। उसके पश्चात्‌ उसका पुत्र स्कन्दयुप्त (६० स० ४६६-४६७) 
सिहासन पर बेठा । स्कन्ठगुप्त को प्रारम्भ से पुष्यमित्रों व हूखों से 
लडना पडा और ये युद्ध उसके सम्पूर्ण राज्य-काल मे जारी रहे । उसने 
भी विक्रमादित्य” की पदवी धारण की थी। उसकी रूव्यु के पश्चात्‌ 
गुप्त साम्राज्य बिलकुल नष्ट हो गया और विभिन्न विभागों में बेंट गया । 

गुप्त-शासन--गशुप्त-राजाओं के स्तम्भ-लेख, ताम्रपतन्र मुद्रा, सिक्कों 
आदि से डनक्ली शासन-व्यवस्था के बारे मे बहुत-कुछ मालूम होता है । 
_ समस्त साम्राज्य को विभिन्न विभागों मे बॉँदा गया था, जिन्हे विषय! 
कहा जाता था। विभागों के सवोपरि अधिकारी को साधारणतया 
“उपरिकः कहा जाता था। ये शासक अपने-अपने कर्मचारियों की 
नियुक्ति स्वत कर लेते थे। केन्द्रीय शासन से राजा सवॉपरि रहता 
था, किन्तु उसके मन्तन्रि मण्डल का महत्त्व भी कुछ कस नही था । मन्च्रि- 
मण्डक्ष के सदस्य वश परम्परागत रहते थे, जिनमे से कुछ इस प्रकार 
थे-- दण्डग्राहकर, सचिविद्याहक, विनयस्थिति स्थापक आदि | बडे बडे 
राजकमंचा रियो के चार दजे थे--(१) कुमारासात्य, (२) युवराजपदीय 
कुमारासात्य, (३) श्री युवराजभटद्टारशकपदीय कुमारामात्य, (४७) परमभह्ा- 
रकपदीय कुमारासात्य । कितनी ही सुद्राओ से 'दर्डनायक', 'सहाप्रति- 
हार, दण्डपाशाधिक रण” आदि राजकर्मंचारियों का पता लगता ह। 
स्थानीय शासन अजातन्त्र के सिद्धान्तों पर विकसित किया गया था | 
नगर/व ग्रामों से पचायत द्वारा शासन होता था । श्रेणि, पूण आदि द्वारा 
समाज के «आर्थिक जीदन को भी व्यवस्थित किया गया भरा । देहातों 
तक में शासन, न्‍्याय,आदि सम्बन्धी सब पत्र सुरक्षित रखे जाते थे । 
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राज-नियम आदि को लेखबदड्ध क्रिया जाता था। लेखन-कार्य करने 
वाले को 'पुस्तफपाल” कहा जाता था। 

सुबर्णे थुग--ग़ुप्तकाल को साहित्य, कला, विज्ञान, धर्म आदि के 
विकास का सुबर्ण युग कहा जाता है। इस काल मे ससक्रृति का सर्वांगीण 
विकास हुआ था। सस्क्ृत-साहित्य मे पर्याप्त प्रगति की गईं थी। कुछ 
विद्वानों के मतानुसार कालिदास इसी युग मे हुआ था। 'खच्छुकटिक!, 
'मुद्धारातस” आदि नाटक भी इसी समय बने । पोराणिक साहित्य ने 
भी अपना बहुत-कुछ वर्तमान रूप इसी समय धारण किया। 'मित्स्य- 
पुराण, “विष्णु पुराण” आदि इसी कात्ष के माने जाते है। स्थापत्य, मूति- 
कल्ना, चित्र-कल्ाा आदि का भी खूब विकास हुआ था। अजन्ता व 
सिग्रिया (सीलोन) की युफाओं से इस समय की चित्र कल्ला के उलकृष्ट 
नमूने हैं । इस समग्र सज्ञी त-फला को भी विकसित किया गया था, जिसमे 
समुद्रयुप्त स्वत खूब दिलचस्पी लेता था। गणित, ज्योतिष आदि के 
क्षेत्रों मे भी अच्छी प्रगति की गई थी। इस सम्बन्ध मे आयभट वराह- 
मिहिर आदि के नाम विशेष उल्लेखनीय हे। मिख, रोम आदि से 
वे देशिक व्यापार भी खूब बढा चढा था। धर्म के क्षेत्र में भक्ति-मार्ग का 
विकास हुआ था। विष्णु फी आराधना विशेष रूप से की जाती थी । 
गुप्त सम्राट अपने को 'परम-भागवत! कहले थे। दशंन के क्षेत्र मे 
साख्य, बौद्ध आदि दुर्श नों का विकास विशेष उल्लेखनीय है । 

वर्धन-वश--( ईं० ख० ६०६-६४७ )--इस वश का संस्थापक 
प्रभाकरवर्धन था, जिसने हुणो को मार भगाने के लिए अपने पुत्र राज्य- 
व्धन को पजाब की ओर भेज्ञा था। राज्यवर्धन के गोड-नरेश शशा हल 
द्वारा मारे जाने पर उसके छोटे भाई हे ( ई० स० ६०६-६४७ ) ने 
उत्तर भारत के छोटे-छोटे राज्यों को जीतकर दिम्लय व नंद के बीच 
मे अपना साम्राज्य स्थापित किया था। उसने दक्षिण जीतने का भी 
प्रयत्न किया, किन्तु वहाँ के शासक चालुक्यवशों पुलिकेशी ने उसे 
हरा दिया । हथ बौद्ध प्रमे का अनुयायी था। उसके राज्यकाल मे चीनी 
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यात्री यूएनच्वेड भारत से आया था। उसने हुं के राज्यकाल का 
अच्छा वर्णन फिया है। शासन-व्यवस्था अच्छी थी तथा प्रजा सुखी 
व समृद्धिशाली थी । उसकी झरूत्यु के पश्चात्‌ डसका साम्राज्य छिन्न- 
भिन्न हो गया । 

गुजर प्रतिहार-वश--हष के पश्चात्‌ उत्तर भारत पुन छोटे-छोटे 
भागों में विभाजित हो गया। किन्तु ईसा की नवी शताब्दी के लगसग 
कन्नौज का गुजरप्रतिहारवश उत्तर भारत व बिहार मे अपना साम्राज्य 
स्थापित कर सका। इस समय बगाल मे पालवश शक्तिशाली था। 
सास्कृतिक दृष्टि से इस काल का कोई विशेष महत्त्व नही है । 

५८ ५८ ५८ 

द।चुण भारत--उत्तर व दक्षिण भारत का सास्क्ृतिक सम्बन्ध 
अत्यन्त ही प्राचीन काल से स्थापित दो गया था, जिसके बारे से निश्चित 
रूप से कुछ कहना कठिन है। कुछु इतिहासकारों का मत है कि आये- 
सस्क्षति ई० पू० सातवीं या छुठी शताब्दी मे दक्षिण भारत में फेली । 
किन्तु प्रचचीन सस्क्ृत साहित्य मे 'दुक्षिणापथ' 'दुक्षिण' आदि का उल्लेख 
आता है, जिससे पता चलता है कि कदाचित्‌ बहुत पहले से ही दक्षिण 
भारत ने आय-संस्कृति का पाठ पढा था। दक्षिण भारत की ऐतिहासिक 
सामग्नमी का डययोग अभी 'तक अच्छी तरह स नहीं किया गया, इसलिए 
दक्षिण भारत की प्राचीनता का स्पष्ट पता नहीं लगता। सास्क्ृतिक 
दृष्टि से उत्तर व दक्षिण दोनों कितने ही पहले से एकता के सूत्र मे बंध 
गए थे। उत्तर भारत के राजाओं ने कितनी ही बार दक्षिण को जीतने 
का प्रयत्न किया, दक्षिण के राजाओं ने भी ऐसा प्रयत्न कभी-कभी 
किया था। 

दक्तिणु भारत के विभाग--भौगोलिक व ऐतिहासिक दृष्टि से 
दुक्षिश भारत के दो विभाग किये जाते है, जेसे (१) दक्‍खन, व (२) 
दूरवर्ती दक्षिण । पहले विभाग के अन्तर्गत नमेदा के दक्षिण का भाग 
आता है, जिसमे महाशष्ट, रियासत दैदराबाद आदि सम्मिल्लित किये 
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जाते है। कृष्णा व गोदावरी नदियाँ इसी विभाग में से बहती हैं । दूसरे 
घिभाग के अ्रनतगंत कृष्णा व तुद्ञभद्वा नदियों के दक्षिण का भारत आ 
जाता है। मद्रास ( विज्ञगापट्ठम व गजाम के जिलों को छोडकर ) मेसूर, 
कोचीन, न्नावणकोर आदि राज्य इसमे सम्मिल्नित किये जा सकते है । 
प्रथम विभाग का जब से व्यवस्थित इतिहास भारम्भ होता है, तब से 
यहाँ पर आन्ध्र, चालुक्य, राष्ट्रकूट, यादव आदि वशो ने राज्य किया । 
आन्ध्र चश ( डं० पू० २३ ०-० स०-२२७ )--आन्ध् लोगो का 
सर्वप्रथम उल्लेख ऐतरेय बाह्यण मे आता है, जहाँ उन्हे विश्वामित्र के 
अष्ट पुत्रों से सम्मिल्नित करके दस्यु कहा गया है। यूनानी राजदूत 
मेगास्थनीज (ई० पू० ३०० के करीब ) ने आन्धों को एक शक्ति- 
शाली राष्ट्र कहा है। अशोक के लेखों ( ईं० पू० २९६ ) में भो उनका 
उल्लेख है पुराणों मे आन्ध्र-वश की विस्तृत वशावल्ली दी है और कहा 
गया है क्रि काण्वायन-वश के पश्चात्‌ आन्ध्र वश ने पाटलोपुन्न मे 
अपना राज्य स्थापित किया | किन्तु इस वश के तृतोय राजा सातकरणी 
का उल्लेख कलिड्डराज खारवेल के हाथीगुम्फा लेख ( ईं० पू० १७१) 
मे आता है। इससे ज्ञात होता है कि कार्वायनों के पहले से ही यह 
वश दक्षिण भारत मे शक्तिशाल्षी था। ऐसा मालूम होता है कि अशोक 
के पश्चात्‌ उन्होंने अपना स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया था । पुराणों के 
अनुसार उनका सर्वत्रधम राजा सिम्ुक्त था, जिसने कृष्णा के दक्षिणी 
कछ्ार में स्वतन्त्र आन्ध्र-राज्य की स्थापना की । इस वश के दूसरे राजा 
कृष्ण के राजत्वकाल में आन्ध्राज्य गोदावरी नदी के उद्गम स्थान तक 
फेल गया । तीसरा राजा श्री सातक्णी था, जिसका उल्लेख खारवेल 
के लेख में है। ई० पू० अट्टाईसव या सत्ताईसवे वर्ष के लगभग 
आन्धों ने उत्तर के कार्वायनों का नाश क्रिया । इससे मालूम होता है 
कि इस वंश का राज्य विस्तार खूब हुआ होगा । इस वश के-राजा 
साधारणतया, 'सातकरणी” पदवी धारण करते थे और अपने' को 'सात- 
वाहन वश” का कहते थे । इसलिए इन नामों की सद्दायता से किसी 
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लिश्चित राजा का बोध नहीं हो सकता | इस वश के सन्नहव राजा 
हाल का उल्लेख महाराष्ट्री प्राकृत के काव्य सप्तशती” के लेखक के रूप 
में झाता है । 

आन्धो का विदेशियों से सब्बषे--आनन्‍्ध्र-वश का तेईसवों राजा 
गौतसीपुन्न श्री सातकर्णी और चौबीसवा राजा वाशिष्ठीपुत्र श्रीपुलुमायी 
था | उनके राज्यकाल में आन्धों को क्षदरातवशीय शक ज्षत्रपों से 
लडना पडा था, जिनकी शक्ति का विकास दक्षिण भारत मे भी होने 
लगा था । ईं० स० १६१६ के लगभग गौतमीपुत्र सातकर्णी ने क्षहरात 
चश का उच्छेद्न किग्रा व उसके राज्य को अपने साम्राज्य से मिल्षा 
लिया । गोदावरी का कछार, बरार, सालवा, काठियावाड, गुजरात व 
उत्तर कोकण आन्ध्र-राज्य के विभाग बन गए । गौतमीपुत्र ने शक, 
पहुव आदि विदेशियों का नाश करके ब्राह्मण व बौद्ध धर्म को फिर से 
डन्नत क्या तथा ब्राह्मण व बोंडों को कितना ही दान दिया। हई० स० 
१२८ के लगभग गौतमीपुत्र का पुत्र वाशिष्ठीपुत्र श्री पुलुमायी सिहासन 
पर बेठा । डसने लगभग तीस वर्ष तक राज्य क्रिया । उसका विवाह 
उज्जेन के महाज्ञत्रप रुढ़दामन्‌ 'अथम' की कन्या से हुआ था। इस 
महाक्षन्नप ने अपने दामाद को दो बार हराया व गौतमीपुत्र द्वारा जीते 
गए सब प्रान्तों को वापस,ले लिया। ईं० स० १६० तक रुद्दामन्‌, 
ने इस काम को पूरा किया होगा, क्‍योंकि उस व उसने गिरनार में 
अपना एक शिलालेख खुदवाया, जिसमे आन्ध-राजा पर विजय प्राप्त 
करने का उल्लेख है | वाशिष्टीपुन्न पुलुमायी के पश्चात्‌ महत््य का राजा, 
यक्षश्री ( ई० स०-१६६-१६६ ) हुआ, जिसके कुछ चॉदी के सिक्‍के 
मिले है, जो कि शकक्षत्रपो के सिक्‍कों के समान है | इससे मालूम होता 
है कि कदाचित्‌ उसने ज्ञत्रपों से कुछ प्रान्त जीतकर पुन आन्‍्श्र राज्य 
मे मिला लिये होगे । इस प्रफार, पुराणों के अनुसार इस वश के तीस 
राजाओं ने लगभग ४६० वर्षो तक राज्य फरिया । 


आन्ध राज्य से सास्कतिक विकास---श्रान्थ राजाओं के शिक्षा व 


| 
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गुफाओं के लेखों के सहारे तत्कालीन सास्क्ृतिक विकास का स्पष्ट ज्ञान 
होता है तथा सामाजिक व आशिक परिस्थिति का बोध होता है। इस 
समय बोद्ध व ब्राह्मण धर्म की खूब प्रगति हुईं थी । दक्षिण की लगभग 
सब बोदध गुफाएँ इसी समय बनवाईं गई और उनमे रहने वाले भिन्षुओं 
के उद्र-निर्वाह के लिए कितने ही गाँव 'दान मे दिये गए थे । आन्शथ 
राजा स्वत ब्राह्मण-धर्म के अनुयायी थे। उन्होंने अश्वमेधघ, गवामयन 
आदि कितने ही यज्ञ किये तथा ब्राह्मणों को कितनी ही दक्षिणा दी । 
इस समय भक्ति मार्ग का जोर था। शिव, कृष्ण ( सकषंण, वासुदेव ), 
इन्द्र, धर्म आदि देवताओं की आराधना की जाती थी । कितने ही शक 
व अमीरो ने ब्राह्मण-घर्मे स्वीकार कर लिया था। आधथिक्‌ दृष्टि से समाज 
के साधारणतया चार वर्ग थे। पहले मे महारथी, महाभोज् व महासेना- 
पति थे, जो राष्ट्र! ( जिल्ला ) के ऊपरी थे । दूसरे वर्ग से अमात्य, महा- 
माप्य, भार गारिक, ने गम, साथवाह, श्रेष्ठिन्‌ आदि थे । तीसरे वर्ग मे 
लेखफ, बेच, हालकोय ( किसान ), सुवर्णकार, गान्धिक आदि व चौथे 
में वर्चकी ( बहई ), मालाकार, लोहवणिक, दासक ( मछुआ ) आदि 
सम्मिलित थे । विभिन्न ब्यवसायों को “श्रेणिः, 'पूण” आदि द्वारा व्यच- 
स्थित व सुमगठित क्रिया गया था। इस समय वेदेशिक व्यापार भी 
खूब बढ़ा-चढा था। पश्चिम से व्यापारी जहाज लाल सागर से होते हुए 
भारत के पश्चिमी किनारे के बन्द्रस्थानों पर आते थे। इस प्रकार 
आन्भ्रकाल से पर्याप्त रूप से समाज का आर्थिक विकास हुआ था। , 
चालुक्य-वश ( ३० स० ४४०-७४३ )--आन्‍्धों के पश्चात्‌ 
दक्खिन के राजनीतिक इतिहास के बारे सें निश्चित रूप से कुछ पता 
नहीं चलता । ईसा की छुठी शताब्दी के मध्य भाग सें पुलकेशी 'प्रथम' 
ने इस भू-भाग से चालुक्य ( सोलंकी) चश की स्थापना की और अपनी 
राजधानी वातापि (बीजापुर जिले का बादासी) से स्थापित करके राज्य- 
विस्तार प्रारम्भ क्रिया। उसके पुत्र कीर्तिवर्मा व मंगलेश ने पूच व 
पश्चिम में राज्य का विस्तार किया। कीरतिवर्मा के पुतन्न पुलकेशी 
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“द्वितीयः (ई० स० ६०८-६४२ ) ने लगभग बीस वर्ष तक लडकर 
लाट (दक्षिणी गुजरात), गुजर (उत्तर गुजरात व राजपूताना), मालवा, 
कोकण आदि देशों को अपनी शक्ति का परिचय दिया। पूर्व मे उसने 
कृष्णा व गोदावरी के मध्यवर्ती वेड़्ी को जीत लिया। चोल, पाण्ड्य 
केरल आदि दूरवर्ती दक्षिण के राजाओं से भी उसने युद्ध किये । नसंदा 
के दक्षिण मे निस्सन्देह वह सबसे अधिक शक्तिशाली राजा था। ई ० 
स० ६२० के लगभग उसने हुए की बढ़ती हुईं शक्ति को रोक दिया और 
हर्ष ने अपने साम्राज्य की सीमा नमंदा को निश्चित कर लिया । प्रसिद्ध 
चीनी यात्री यूएनच्वेडग उसके दरबार मे आया था और डसने उसके राज्य 
की समृद्धि का सुन्दर वर्णन किया है। ईं० स० ६४२ के लगभग 
पत्लवराज नरसिह वर्मा ने पुलकेशी को बुरी तरह हराया और कदाचित्‌ 
उसकी रूत्यु भी इसी युद्ध में हो गई | इसके परिणामस्वरूप लगभग 
तेरह वर्ष तक चालुक्य शक्ति का अस्तित्व न रहा, किन्तु ईं० स० ६५४ 
मे पुलकेशी “द्वितीय” के पुत्र विक्रमादित्य प्रथम? ने पढलवों को बुरी 
तरह हराकर चालुक्य-वश को पुन शक्तिशाली बना दिया। किन्तु 
पहलवो से चालुक्यों का युद्ध तो जारी ही रहा | ईं० स० ७४० के लग- 
भग विक्रमादित्य (द्वितीय! ने पुन पढलव-राजधानी पर अधिकार जमा 
लिया । ई० प्न० ७४३ केनलगभग प्राचीन राष्ट्कू: वश के दन्तिदुर्ग 
ने विक्रमादित्य द्वितीय” के पुत्र व उत्तराधिकारी कीतिवर्मा “द्वितीय” 
को हरा दिया । इस प्रकार चालुक्य-वश का अन्त हो गया व दक्षिण 
की राजनीतिक बागडोर राष्ट्रकूटो के हाथ से चली गईं ओर ल्गभरा 
सवा दो सौ वर्ष तक उन्हीं के हाथ से रही । रिनन्‍्तु बालुक्य वश को 
डपशाखाएँ पूर्व व पश्चिम के छोटे-छोटे भागों से बहुत समय तक 
जीवित रही । 

५वार्मिक परिवर्तेन--चाल्लुक्य-बश के दो सो वर्षों के राज्य सें 
बहुत से ध्रार्मिक परिवर्तन हुए । बोद्ध धर्म की अवनति प्रारम्भ हो गईं 
थी । ब्राह्मण व जेन घुर्म उत्कष॑ की ओर कदम बढ़ा रदे थे। यज्ञादि से 


७२ भारतीय सरकृति 


सम्बन्धित कर्मफाएड का अच्छा विकास होने लगा और इस विषय के 
ग्रन्थ भी लिखे जाने क्वगे । पुराणों मे वणित धर्म का स्वरूप अधिक 
खोफप्रिय होने लगा। विष्णु, शिव आदि पौराणिक देवताओं के ऊितने 
ही भव्य मन्दिर बनवाये गए । बौद्ध व जेनो को देखादेखी शेव, वेष्णव 
आदि भी गुफा-मन्दिर बनवाने लगे । सगलेश चालुक्य द्वारा बनवाया 
हुआ विष्णु-मन्दिर ग्रफा-सन्दिर का सुन्दर नमूना है। ई० स्० ७३४ 
के लगभग जरतुस्त्र धर्म के अनुयायी पारसी लोग भी सर्वश्रथम पश्चिम 
भारत से आऊर बसे । 

राष्ट्रकूट-बश (३० स० ७५३-६७३ )--इन्तिदुर्ग के पश्चात्‌ 
उसका काका कृष्ण 'प्रथम” सिहासन पर बेठा । उसने चालुक्य-वश के 
अधिकार मे जितने प्रदेश थे उन सब पर अपना अधिकार जमा लिया । 
उसके राज्य काल में इल्ोरा ( हेदराबाद राज्य, और गाबाद के निकट ) 
का सुप्रसिद्ध 'केलाश-मन्द्रि'! बनवाया गया। इस मन्दिर को पहाड़ मे 
बनाया गया है, जोकि कला का उत्कृष्ट नमूना है | गोविन्द “द्वितीय” व 
अआ्‌च का राजत्वकाल विशेष महत्त्व का नही था। गोविन्द तृतीय” 
(ई० स० ७६३-८१६ ) ने विन्ध्य पर्वत व मालवा से लेकर दक्षिण 
मे कॉँची तक अपने राज्य का विस्तार किया | इसके पश्चात्‌ अमोघ- 
वर्ष ( हैं० ख० ८१४-८७७ ) ने लगभग बाप्ठठ वर्ष तक राज्य किया। 
वद्द पूर्व के चाल्ुक्य-राजाओं से हमेशा ल्डता रहा । बद्द अपनी राज- 
घधानी को नासिक से मान्यखेत ( मालखेड ) मे ले गया | इस समय 
द्गिम्बर जेन सत का खूब विकास हुआ | इन्द्र (तृतीय! (ई० स० ६१४- 
६१६ ) ने कन्नोंज पर सफल आक्रमण किया । इस वश का अन्तिस 
राजा कक 'द्वितीय” था, जिसे चाल्ुक्यवशोय तेलप 'द्वितीयः ने 
हराया और पुन चालुक्य-वश को स्थापना की । इस वंश को कल्याणी 
का चालुक्य-चश कहा जाता है। इस वश ने लगभग दो सौ वर्ष, तक 
राज्य किया । ४५ 

कल्य,णी का चालुक्य-वश (इ० स० ६७३-११६०)--चालुक्य- 
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वश के उद्धार तैलप ने लगभग चौबीस वर्ष तक राज्य किया और 
उसने गुजरात के अतिरिक्त अ्रचीन चालुक्य-राज्य के सब पदेशो पर 
अपना अधिकार जसा लिया। मालवा के परमार राजा सुज से उसको 
बहुत लडना पडा । डसके पश्चात्‌ उसका पुत्र सत्याश्रय राजा बना, 
जिसके राजत्वकह्ाल में चोलों के राजा राजराज ने चालुक्य-राज्य पर 
आक्रमण किया | ई० स० १०२२ मे चालुक्यराज सोमेश्वर 'प्रथम', जो 
“आहवमल्ल” भी कहलाता था, इंष्णा के किनारे चोलराज़ राजाधिराज 
से लडा । इस युद्ध मे चोलराज की झूत्यु हुईं । विक्रमादित्य 'षष्ठ' या 
“विक्रमाइ”, जिसके जीवन का वर्णन बिल्हण द्वारा विक्रमाइदेवचरित' 
मे किया गया है, अपने भाई सोमेश्वर “द्वितीय” को हराकर स्वत राज- 
गही पर बेठ गया। उसने ई० स० १०७६ से ई० स्० ११२६ तक 
राज्य किया । उसने कॉँची जीता व दोरासमुद्ध ( मेसूर ) के होयसाल 
राजा से खूब लडाई की । उसकी रूत्यु के पश्चात्‌ चालुक्य-शक्ति क्षीण 
होने लगी । ईं० स० ११४६-६२ के मध्य तेलप “तृतीय” के सेनापति 
विज्जन कालचुय॑ ने विद्योह किया और अधिकाश राज्य पर कब्जा जमा 
लिया । ई० ख० ११८३ मे चालुक्य-वशीय सोमेश्वर “चतुथ” ने विज्जन 
के उत्तराधिकारियों से अपना राज्य छीन लिया, किन्तु थोंडे ही समय 
के बाद देवनिरि के यादवी ने आक्रमण क्रिया ओर ईं० स० ३१४० मे 
कल्याणी के चालुक्य-वश का अन्त हो गया । 
देवगिरि का यादव-वश ( इं० स० ११६०-१३१८ )--देवगिरि 
( हैदराबाद राज्य का दौलताबाद ) के यादृववशीय राजा चालुक्यों 
के सामन्‍तों के वशज थे | देवगिरि व नासिक के मध्यवर्ती प्रदेश पर 
उन्होंने अपना अधिकार जमा लिया। मिल्ठयम यादव ने सर्वप्रथम महत्त्व 
का स्थान प्राप्त किया । वह ईं० स० ११६१ से होयसाल राजा द्वारा 
युद्ध क्षे सारा गया । सबसे अधिक शक्तिशाली राजा सिघण था, जो 
है० स० १११० मे राजगही पर बेठा। उसने गुजरात व अन्य राज्यों 
पर आक्रमण करके याद्व-राज्य का विस्तार किया | ईं० स० १२६४ में 
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दिल्ली के अल्ाउद्दीन खिलजी ने इस राज्य पर आक्रमण किया और याद्व- 
शज रामचन्द्र को उसके सामने कुकना पडा। ईं० स० १३०६ मे मल्रिक 
काफूर ने पुन आक्रमण किया और रामचन्द्र को पुन कुकना पडा | इस 
प्रकार यादव-शक्ति क्षण हो गईं व ईं० स० १३१८ मे उसका अन्त हो 
गया। सुगप्रसिद्ध ससक्ृत लेखक देमाद्वि रामचन्द्र के राज्य-काल से 
हुआ, जिसने धर्मशासत्र के सम्बन्ध में क्रितना ही लिखा है । 

दूरवर्ती दक्षिण---इस विभाग का ऐतिहासिक विकास शेष भारत 
के विकास से साधारणतया अलग रहा है। यह पूर्णतया तामिल जाति 
व भाषा का है। इसलिए प्राचीन काल में इसका अधिकाश भाग 
“तामिलकम! ( तामिल देश ) कहलाता था। प्राचीन काल से ही 
यहाँ तीन शक्तिशाली राज्य विकसित हुए थे, जेसे पाण्डय, चोल व 
चेर या केरल । 

पाण्ड्य-राज्य--आधुनिक मदुरा व तिज्नवक्ली के जिले तथा 
ब्रिचन्नापल्ली व त्रावशकोर का कुछ भाग इसमे सम्मिलित था। काव्या- 
यन, मेगास्थनीज आदि ने पाण्ड्यो को उछिखित किया है। ई० पू० 
२० के लगभग किसी पाण्डय ( 'पिण्डियन! ) राजा ने अपने दूत 
आगस्टस सीजर के राज्य काल मे रोम भेजे थे। रोम निवासी 
येतिहासिक प्लिनी द्वारा ज्ञात होता है कि ईसा की प्रथ्म शताब्दी मे 
इस राज्य की राजधानी भदुरा था कूदल थी। इसके पूव. कदाचित्‌ 
कोरकई नगर अधिक महत्त्वशाली रहा हो । 

पाड्य-वश के राजा--प्राचीन तामिल्ल साहित्य मे कितने ही 
पुराने राजाओं का उल्लेख आता है किन्तु उनके बारे में निश्चित रूप 
से कुछ भी नहीं कहा जा सकता । नेदुम-चेलियन ही सर्वप्रथम राजा 
है, जिसके बारे मे तिथि-क्रम की दृष्टि से कुछ कहा जा सकता है। उसका 
समय ईसा की दूसरी शताब्दी बताया जाता है, व वह चोलराज +ेदुमु 
दिकिल्ि चेरराज चेकुत्तवन व सिहलराज गज्बाहु का समव्यल्लीन था। 
शुक शिल्रालेख से इसा की पॉँचवीं शताब्दी के मध्य से दखवी 
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शताब्दी के प्रारम्भ तक के राजाओं के नाम प्राप्त होते है, किन्तु डनका 
ओर कोई वर्णन नही है। ईसा की आठवी शताब्दी के अ्रिकेसरिन के 
बारे मे कहा जाता है कि उसने पछवो को हराया । ईसा की नौोवी 
शताब्दी के उत्तराध में राजा नवगुनवमन्‌ को अपराजित पछव ने 
हराया । इस समय चोल-राज्य बहुत ही अशक्त था, इसलिए पछवो की 
बढती हुईं शक्ति को रोकने की सब जिम्मेदारी पाण्ड्यों पर आ पडी थी । 
ईसा की दसवीं शताब्दी के प्रारम्भ से चोल-शक्ति बढ़ने लगी, जिसके 
सामने पाण्ड्य-राजाओं को कुकना पडा । ईं० स० &६४ मे चोलराज 
राजराजा के समय पाण्ड्यों का राज्य-विस्तार बहुत कम कर दिया गया 
था, व उन्हे चोल्ो का आधिपत्य स्वीकार करना पडा था। यह परिं- 
स्थिति लगभग दो सौ वर्ष तक रही । ईसा की तेरद्ववी शताब्दी के 
उत्तराध में पाण्ड्यो का उत्कर्ष पुन प्रारम्भ हुआ। 

सास्कृतिक विकास--पाण्ड्यो के राजत्वकाल में बहुत से धामिक 
परिव तन हुए । ब्राह्मण, जेन, बौद्ध आदि धर्मों का प्रचार प्राचीन काल 
से ही हो गया था | विभिन्न कलाओ का भी विकास किया गया था। 
वेदेशिक व्यापार भी खूब उन्नत था। मोती आदि के उद्योग-घन्घे तो 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। कोरकाई कायल आदि प्राचीन नगर 
व्यापार के जबरदस्त केन्द्र थे । 

केरल-राज्य--केरल्न का सर्वप्रथम उल्लेख अशोक के लेखों मे 
आता है। प्लिनी, 'पेरिप्लस' के लेखक आदि"ने भी इसका डल्लेख 
किया है । प्राचीन तामिल साहित्य मे, जिसका प्रारम्भ ईसा की पहल्ली 
शताब्दी से होता है, लिखा है कि केरल राज्य के पाँच 'नाड” (जिले) 
मे, जसे पूली, कुदस, कुदहम, वेन वर्कर्का। ये सब कोनानी नदी से कन्या- 
कुमारी तक फेले हुए थे। तामिल साहित्य मे चेन कुद्टद बन आदि 
शद्भाओं के नाम-मात्र उछिखित हैं। ईसा की बारहवीं शताब्दी के 
आरम्भ मे चोल-साम्राज्य मे दुक्चिण केरल ( त्रावशकोर ) सम्मिलित 
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कर लिया गया था। केरल्-राज्य का वैदेशिक व्यापार बहुत चढा-बढ़ा' 
था, व आधथिक इदष्टि से यह राज्य समृद्धिशील था । 

चोल-राज्य--चोलो का उल्लेख भी अशोक के लेखो मे है। 
उनका राज्य जोकि चोलामण्डलम” कहलाता था, पेन्नार व वेलूर 
नदियों के मध्य पाण्ड्य-राज्य के उत्तर-पूर्व मे था। चोलो के प्रारम्भिक 
इतिहास के लिए सगम-साहित्य का ही सहारा लेना पडता है, जिसमे 
कुछ प्राचीन राजाओं का अस्पष्ट उल्लेख है। पाली भाषा मे लिखित 
“सहावश” के अनुसार ईसा की दूसरी शताब्दी के मध्य मे करिकाल 
राजा के समय से चोलों का ऐतिहासिक युग प्रारम्भ होता है । उसने 
केरल व पाणड्यो को हराया था। उसने सिंहलद्वीप पर भी आक्रमण 
कया था। उसने कावेरीपहनम्‌ को बसाकर वहाँ अपनी राजधानी' 
रखी । इसके राजत्व काल मे चोल-शक्ति का खूब विकास हुआ | करि- 
काल का उत्तराधिकारी उसका नाती नेदुमुदीकिल्ली था। उसके राज्य- 
काल में चोल शक्ति क्षीण होने लगी । पाण्डय, केरल, पलछव 
आदि ने चोल-राज्य पर आक्रमण किये । इसके पश्चात्‌ कुछ शताब्दियों 
तक चोलों का महत्वपूर्ण स्थान नही रहा । किन्तु ईसा की आठवी 
शताब्दी से पछवों के पतन के पश्चात्‌ चोल्न-शक्ति का पुन उत्थान 
हुआ । राजा विजयालय ने पछवों व पाण्ड्यों के कगडो का“लाभ डठा- 
कर अपनी शक्ति का विकास किया व अपनी राजधानी तजौर मे रखी ४ 
उसका पृत्र आदित्य ईं० स० ८८० में राजा बना व उसने पछवो को 
बुरी तरह से हराया । उसके पुत्र परान्तक प्रथम” ने पाण्ड्यो को हराया 
व उनकी राजधानी सदुरा पर कब्जा कर लिया। उसके राज्य-काल के 
उत्तराध में राष्ट्कूटो ने चोल-राज्य पर आक्रमण शुरू किये, यहाँ तक 
कि वे क्ञोग काञ्ली व तजोर तक भी पहुँच गए थे । उत्तरमह्लूर के लेख 
परान्तक के राज्य-काल के हैं, जिनसे तामिल देश को ग्राम-पंञ्भश्यत: 
आदि प्रथा पर अच्छा प्रकाश पढता है। 5 

ई० स० ६८४ में जब राजराज सिहदासन पर आया, तब चोल-"“राज्य 
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के उत्तर का भय जाता रहा, क्योंकि चालुक्यों ने राष्ट्रकूटों को हरा दिया 
था। अब चोल-वबंश के सुवर्ण-युग का प्रारम्भ हुआ । राजराज ने अपने 
राज्य-काल के पहले दस वर्षो मे पाण्ड्य-राज्य पर अपना अधिकार मज- 
बूत किया व केरल-राज्य को जीत लिया । उसने उत्तर दिशा मे अपने 
राज्य की वृद्धि की व वह कल्निड़ तक भी पहुँच गया । इस प्रकार ईसा 
की ग्यारहवीं शताब्दी के प्रारम्भ से चोलो का राज्य समस्त दक्षिण 
भारत मे फेला हुआ था, व सिहल द्वीप भी उसमे सम्मिलित कर लिया 
गया था । राजराज को अपने राज्य-काल के अन्तिम समय में चालुक्यों से 
भी लडना पडा । उसने अपने राज्य के तेरहव वर्ष मे भुवनेश्वर का महान 
मन्दिर बनवाया । ई० स० १०१२ मे राजेन्द्र उत्तमचोल राजा बना। 
डसने चालुक्यों से लडाई की, सिहलद्दीप पर आक्रमण किया व केरल- 
राज्य को हराया । ईं० स० १०२० में चालुक्यराज जयसिह “वृतीय? 
को हराकर वह उत्तर की ओर बढा व कलिड् कोसल आदि जीतता हुआ 
अड्जाल पहुँचा, जहाँ के राजा गोविन्द्चन्द्र व महीपाल को भागना पडा। 
इस प्रकार वह गड्भा नदी तक पहुँच गया व उसने “गगाई-कोडा” की 
'पदुवी धारण की । कदाचित्‌ डसने अपनी नौका सेना मल्ाया प्राय- 
द्वीप मे भी भेजी थी। उसने चोलापुरम नाम की राजधानी बसाई, 
जिसमे सुन्दर मरन्द्रि, महल, नहर आदि बनवाईं गईं । उसने ईं० स० 
१०४२ तक राज्य किया। 

राजेन्द्र का पुत्र व उत्तराधिकारी राजाधिराज था। उसे पडोस के 
विद्रोही राजाओं से लडना पडा, जोकि उससे उसके पिता का बदला 
लेना चाहते थे । पाण्ड्य, केरल, चालुक्य आदि राज्यो को उसने हराया ॥ 
इसके पश्चात्‌ उसने अश्वमेधयज्ञ किया व जय कोणड चोल” की 
पद॒वी धारण की चालुक्यो से पुन युद्ध शुरू हुआ व तुद्ञभद्रा नदी के 
किनारे कोष्पस की लडाई से चोलराज मारा गया । इसके पश्चात्‌ चोल 
शज्य की बागडोर उसके भाई राजेन्द्र ने अपने हाथों मे ली । उसे भी 
चबात्तक्यों से ल्ललला पडा | बै० स० १०६३ मे जसकी मत्य हो गये छा 
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डसका भाई वीर राजेन्द्र राजा बना। डसे भी चालुक्यों से लडना 
पडा । सिदल के राजा विजयबाहु ने भी चोलो के विरुद्ध विद्रोह किया | 
ईं० स० १०७० मे राजेन्द्र की झ॒त्यु के पश्चात्‌ अधिराजेन्द्र राजा बना, 
व केवल चार वर्षों के पश्चात्‌ उसकी हत्या हुई । इसके पश्चात्‌ चोलो 
का महत्त्व घट गया । 

पल्लब वंश--ईसा की पाँचवी से नौवी शताब्दी तक दक्षिण भारत 
मे पल्लच-वश अत्यन्त ही शक्तिशाली रहा | पल्लव राज्य के सर्वाधिक 
विस्तार के समय उसमे चोल-राज्य के पूर्वी किनारे का अधिकाश भाग 
व्‌ आन्ध सातवाहनराज्य का भाग सम्मिल्षित किया गया था। कुछ 
इतिहासकारों का मत है कि पल्‍लव लोग विदेशी थे । 

पल्लव राजा-गुर्दूर जिले मे पाये गए पत्लव-वश के ताम्र-पत्रों 
से मालूम होता है कि प्राचीन काल मे काश्ची मे एक राजा राज्य करता 
था। उसका राज्य कृष्णा नदी तक फेला हुआ था। थे ताम्रपन्न प्राकृत 
में है, व ईंसा की तीसरी व चौथी शताब्दी के मालूम होते है। वह 
राजा कदाचित्‌ समुद्गगुप्त के स्तम्भ-लेख में उह्लिखित काशञ्लजी का! 
विष्णुगोप! हो । ईसा की छुठी शताब्दी से आठवी शताब्दी के उत्त- 
राध॑ तक पल्लव व चालुक्य राज्यस्वाभ वाकि शत्रुओ के समान खूब 
लडते रहे । ईं० स० &७४ के लगभग सिदड्विष्णु पल्ल़वथों का राजा 
था। कहा जाता है कि उसने तामिल देश व सिहल द्वीप के राजाओं को 
हराया था। उसका पुत्र व उत्तराबिकारी महेन्द्र वम्मन्‌ प्रथम! ( ई० 
स० ६०६-६२४ ) था, जिसने त्रिचनापल्‍ली, चिगलापेट, उत्तर अर्काट, 
दक्षिण अर्काट आदि जिलों मे चट्टानों मे मन्दिर खुदवाये । ह० स० 
६०६-६१० के लगभग पुल्िकेशी “द्वितीय” ने उसे हराया, व वेड्गी का 
प्रान्त चालुक्य-राज्य से मिला लिया । वह पहले जैन था, पश्चात शेव 
बन गया । हि 

नरसिहवस्मंन प्रथम” (ई० स० ६२९-६४५ ) महेरृद्रवस्मंन का 
उत्तराधिकारी था। उसके राजत्वकाल में पछव-शक्ति व पछव-काल की 
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कला अपने उत्फर्ष को पहुँच गईं थी। उसने चालुक्य राजा पुलिकेशी 
को हराफर उसकी राजधानी वातापि पर अधिकार कर लिया। ईं० स० 
६४० के लगभग चीनी यात्री यूएनच्वेड्ग काव्ची आया था। उसने 
अपनी यात्रा के वर्णन मे काज्ची का अच्छा वर्णन किया है। कितने दी 
अच्छे-अच्छे मन्दिर उसके राज्य काल मे बनवाये गए। परमेश्वर वर्म्मन 
के राज्य में चालुक्यों की शक्ति बढी व उन्होंने कान्‍्ची पर भी अधिकार 
कर लिया । नदीवम्मन आदि के राज्यकाल मे भी चालुक्यों व पहुवों 
की लडाईं चालू रही । अपराजित पछुव ने पाण्ड्य राजा को हराया, 
किन्तु चोल राजा ने उसे ही हरा दिया । इसके पश्चात्‌ ईं० स० ७४० 
के लगभग चालुक्यों की विजय के परिणामस्वरूप पछवों की शक्ति क्षीण 
हो गईं व उनका स्थान चोलों ने ग्रहण किया। इस पतन के काल से 
भी पछवो ने राष्ट्रकूटो से, जिन्होंने अब चालुक्यों का स्थान अहण कर 
लिया था, युद्ध जारी रखा। किन्तु धीरे-धीरे उनको शक्ति का हास हो 
गया । 


राजपूत-वश--उत्तर व सध्यभारत में ईंसा की दसवी व ग्यारहवीं 
शताब्दी में विभिन्न राजपूत-वश शक्तिशाली हुए | दिल्ली के तोमर, 
अजमेर के चौद्ान, कन्नौज के गहरवार, धार के परमार, चित्तौड के 
गहलौत, जोधपुर के राठौर आदि विशेष उल्लेखलीय हैे। इसी प्रकार 
पजात् से भी छोटे-छोटे स्वतन्त्र राज्य बन गए थे ये सब राज्य आपस 
मे लडा करते थे। परिणामस्वरूप महमूद गऩ्नवी, मुहम्मद गौरी 
आदि मुस्लिम आक्रमणकारियों को पेर जमाने का अच्छा अवसर मिल 
गया। इस प्रकार ईसा की बारहवी शताब्दी के पश्चात्‌ भारत में मुस्लिमों 
के पेर जसने लगे । आधुनिक इतिहासकार यह मान बेठे है कि मुस्लिस 
आक्रमणकारी भारतीयों के लिए बहुत ही शक्तिशाली थे, व उन्होंने 
थोरे ही समय में भारत में मुस्लिम साम्राज्य स्थापित कर लिया | इस 
साम्राज्य को पठान-साम्राज्य के नाम से सम्बोधित क्या जाता है। 
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फिन्तु यथार्थ में बात ऐसी नहीं है। मुसलमानों के भारत मे पेर जमाने 
का यह मतलब नहीं था ऊ्िि उन्होने अपना साम्राज्य ही स्थापित कर 
लिया था। दिल्ली, आगरा आदि बडे-बडे शहरों और उनके आसपास के 
कुछ स्थानों पर अधिकार कर लेने से साम्राज्य नही बन जाता । अकबर 
के पूव कोई भी मुस्लिम राजा भारत मे साम्राज्य स्थापित न कर सका 
था । मुहम्मद ठुगलक, अलाडहदीन खिलजी आदि दूर-दूर तक जाते थे 
व अपनी विजय-पताका फहराते थे, किन्तु उनकी पीठ फिरते ही जीते 
हुए प्रदेश पुन स्वतन्त्र हो जाते थे । यहाँ तक कि मुस्लिम विजेताओं 
द्वारा नियुक्त प्रादेशिक मुस्लिम शासक भी स्वतन्त्र हो जाते थे। इस 
कास मे भारत का अधिकाश भांग भारतीयों के ही अधिकार मे था । 
मुस्लिमों से राजपूतों का विरोध--इस समय राजपूत राजाओं ने 
लगातार मुस्लिमों का विरोध किया । इस समय का इतिहास तो राज- 
पूतों द्वारा किये गए विरोधों से भरा हुआ है। उनकी वीर-गाथाएँ आज 
भी राजपूतों में गाई जाती हैं। राजपूत रमणियों ने किस प्रकार अपने 
सतीत्व की रक्षा के ल्षिए अग्नि का आलिगन करके जीहर-बत किया--- 
यह कौन नहीं जानता १ इस प्रकार अकबर के समय तक याने ईसा की 
सोलहवीं शताब्दी तक सतत चीरतापूथक विरोध के कारण मुस्लिम 
साम्राज्य स्थापित न हो सका । मुस्लिमों के आपसी रूगडे भी इसके 
कारण हो सकते हैं। अक्रबर इस पद्देली को संमरू गया व उसने कूट- 
नीति से काम लिया । जो राजपूत मुस्लिस-तलवार से वश में नही किये 
जा सके, वे अकबर के मीठे व चुपडे शब्दों पर फिसल गए । जो राजपूत 
रमणियाँ सतीत्व रक्षा के लिए हँसते-हँसते अग्नि का अलिगन करती 
थी, उन्हीं से से कुछ अब मुगल-हरम की सजावट बन गईं । जहॉगीर, 
शाहजहों आदि सुगल्न-सम्राटो सें माता की ओर से राजपूत-रक्त ही 
प्रवाहित होता था | जो राजपूत योद्धा 'तुरकडे' ( मुस्लिम ) का विरोध 
करना अपना पुनीत कतंव्य समझते थे, अब उन्हीं मे से मानसिह, 
जयलिंह, बशवन्तसिह आदि के समान भुगल-साम्राज्य के स्तम्भ बन 
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गए । मुगल्लो की ओर से जयलसिह का शिवाजी से लडने जाना राष्ट्रीय 
अध पात का सूचक है । किन्तु ऐसे समय मे भी चित्तोड के राणा प्रताप 
मे राजपूतों व स्वतन्त्र भारत की नाक रख ही ली। उसने जीवन-भर अनेकों 
विपदाओं को मेला, बच्चों को जगल्लों मे भटकाया, उन्हे घास की रोटी 
तक नसीब न होती थी, किन्तु फिर भी सातृभूमि की सेवा से सुस नही 
मोडा । 
मुगलों का अब पतन--अऊबर द्वारा स्थापित मुस्लिम साम्राज्य 
राजपूतों व मुस्लिमों के प्रयत्नो का फल था। जब तक उस साम्राज्य 
के राजपूत-स्तम्भ इृढ रहे, तब तक ही वह टिका रहा । जब ओरज्ञजेब 
ने अपनी धर्मान्धता की कुल्हाडी से उन स्तम्भों को तोड़ डाला, तब 
चह साम्राज्य भी एकदम गिरकर टूक-टूक हो गया । इसी धर्मान्धता ने 
भारतीयों मे पुन राष्ट्रभाव व क्षात्रतेज जागृत कर दिया। पश्चाब में 
सिखों ने, राजपूताने मे राजपू्ों ने, व दक्षिण मे शिवाजी के नेतृत्व में 
मरहठों ने मुस्लिमों को हराकर स्वतन्त्र राज्य स्थापित करने का बीडा 
उठाया | इस काम मे उत्तर व दक्षिण मे खूब सफलता प्राप्त हुई । 
दक्षिण में शिवाजी ने ओरज्ञजेब के छुक्के छुडा दिए थे। उसके पश्चात्‌ 
पेशवाओं ने भी शिवश्जी के कार्य को आगे बढाया। माहादजी सिधिया 
के समान मरहठों, दिल्ली जाकर तत्कालीन मुगल्-सम्राट्‌ को भी अपनी 
देखरेख मे ले लिया। पञ्ञाब से सिखों ने अपने पेर खूब जमाये । 
पहले तो उन्हे मुगल-शासको की धर्मान्धता के कारण आत्म-बलि देनी 
पडी, इसके पश्चात्‌ जब स्वतन्त्रता की अग्नि डनके हृदयों में जलने लगी, 
तब उनका सामना कोई न कर सका | रखणजीतसिह के नेतृत्व मे उन्होने 
सीमाप्रान्त, सिन्धु के कछार आदि पर अपनी धाक जमा लो । 
अग्र जा का प्रभुत्व--पोचंगीज फ्रासीसी आदि यूरोप के लोगों 
के समान अग्रेजो ने भी ईसा की सन्रहवी शताब्दी से व्यापार के लिए 
भारत के समुद्र-तट पर बसना प्रारम्भ कर दिया था। ज्यो ज्यों समय 
द्ग॒गा त्यो-त्यों भारतीय अराजकता से उनकी बन आईं । उनके 
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कुटिल नेताओं ने बड्राल, मद्रास आदि मे अपना राज्य जमाना प्रारम्भ 
कर दिया। श्रन्त मे जब तक उन्‍होंने मरहठों व सिखों को पराजित 
नहीं किया तब तक भारत के शासक कहलाने की हिम्मत न की । ई० 
स० १८४८ की क्रान्ति के पश्चात्‌ उनका राज्य समरुत भारत मे स्थापित 
हो गया। साम्नाज्य-सस्थापको के वशज, क्या अकबर के, क्या शिवाजी 
के नाम-मात्र को शेष रहे । इस प्रकार इच्चाकु, पुरूरवस, सगर, भरत, 
मान्धाता, अ्रज्ञ न, कातंवीय, रास, कृष्ण, अशोक, प्रताप, शिवाजी 
आदि के भारत ने एक नवीन जीवन में पदार्पण किया भारत से 
पाश्चात्य सभ्यता व सस्कृति का प्रभाव धीरे-धीरे बढने कूगा व इस 
प्रकार अर्वाचीन युग का प्रादुर्भाव हुआ । 

स्वतन्त्र भारत--अग्रंजो की शक्ति के बदते ही उसका विरोध भी 
प्रारम्भ हो गया । अग्नेजों ने सी अपने साम्राज्य को स्थायी बनाने के 
लिए कूटनीति से काम लिया। भारत का निश्शख्रीकरण तो उन्होंने 
पहले ही से कर दिया था। “बड्न्‍न-भद्ज', हिन्दू-सुस्लिम-वेमनस्य आदि 
के द्वारा उन्होंने भारत की स्वातन्त्य-भावना को कुचलना चाहा, किन्तु 
इसका परिणाम उलटा ही हुआ। भारत की राष्ट्रीय सस्था 'काम्रेस” की 
शक्ति बढ़ती ही गईं, और उसने “गरम दुल' के' ज्ञेताओ के नेतृत्व मे 
खूब शक्ति प्राप्त की। पश्चात्‌ महात्मा गांधी के युगल्मवर्तक नेतृत्व ने 
काग्रेस व भारत दोनों का काया-कलप कर दिया, और विश्व के सामने 
मानव व्यवस्था का सच्चा मानवीय दृष्टि-बिन्दु रखा। भारत के एक 
कोने से दूसरे कोने तक नवजीवन, उल्लास, उत्साह की लहर दौडी, 
ओर भारत ने बिना हथियार उठाये हुए अपने महान्‌ ऋषि के नेतृत्व मे 
१४ अगरुत १६४७ के दिन सम्पूर्ण स्वातन्त्य प्राप्त किया । उसके पाँच 
मास पश्चात्‌ अग्नेजों हारा बोये गए विष-बृत्त के फलस्वरूप नाथूराम 
गोडसे ने दिल्ली में इस दिव्य आत्मा की हत्या की । 

स्वतन्त्र भारत के सामने बडी-बडी समस्याएँ उपस्थित हुईं? उनमे 
सबसे बडी व जटिल समस्या देशी राज्यों की थी, जिसको, सरसूहण 
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वलुभभाई पटेल ने बडे ही राजनीतिक कोशल से हल किया, व समस्त 
भारत को एकता के सूत्र मे बॉच दिया। किन्तु स्वातन्च्य-प्राप्ति के 
समय पाकिस्तान व हिन्दुस्तान के रूप मे भारत के जो दो ढुकडे अग्नेजों 
ने किये, उनके कारण इस देश को महान्‌ क्षति हुईं । 


रै 


पारिवारिक जीवन 
(७8 8 9/ (2.8. (७/(8/७/ (७७ 


मानव-जीवन का विकास--यह सृष्टि तथा मानव-जीवन ऐसी 
पद्देलियाँ है, जो श्रभी तक भी बूक्ी नही जा सकी। मानव-जीवन के 
आलोचनात्मक अध्ययन से पता चलता है कि मनुष्य मे निसर्ग-सिद्ध 
कुछ संस्कार रहते हैं, जिनके द्वारा उसके विकास का प्रारम्भ होता है 
समरत सामाजिक विकास की जड मे ये ही सस्फार है। आत्मरक्षा, एक- 
त्रित होकर समुदाय बनाकर रहना, प्रम-भावना, मनोविकार आदि से 
सम्बन्धित ससस्‍्कार मानव-जीवन के विक्रास के इतिद्दास मे विशेष स्थान 
रखते हैं । घ, 

पारिवारिक जीवन का प्रारम्भ--यह कहना नच्होगा कि सासा- 
जिक विकास का प्रारम्भ पारिवारिक जीवन से ही होता है। अतएव 
पारिवारिक जीवन की जड में इन सस्कारों का रहना स्वाभाविक ही है। 
इस जगत्‌ पर दृष्टिपात करने से पता चलता है “कि युग्म-भावना' इस 
सृष्टि के विकास मे महत्त्वपूर्ण स्थान रखती है। इस तथ्य को 'सांख्य- 
दर्शन! ने बहुत ही सुन्दर शब्दों मे समझाया है । उसके मतानुख्ार यह 
संसार प्रकृति व पुरुष का ही खेल है। इस युग्म के दशन प्रत्येक स्थल 
पर हो सकते हैं। दस्पत्य जीवन के बिना पारिवारिक जीवन दुष्कर ही 
नहीं, किन्तु असम्भव है। स्त्री व पुरुष एक-दूसरे के प्रति अफ्रिषित 
होकर एक-साथ रहना सीखते हैं व प्रजा-सजन करने लगते हु#*विवा 


पारिवारिक जीव्न ट्पू 


सस्कार इसी का निदर्शन-मात्र है। इस प्रकार परिवार का प्रारम्भ होता 
है | उपनिषदो मे व्णन आता है कि पहले बह्य सकेला ही था। उसे 
इच्छा हुईं कि मे अकेला हैं, बहुत से उत्पन्न करूँ---/एको5ह बहु स्पा 
प्रजायेय” ( तेत्तिरीय, बह्यानन्द वल्ली, ६ )। इल प्रकार उसने मानव- 
सृष्टि का प्रारम्भ किया । हि 
माता-पिता--पारिवारिक जीवन मे स्त्री मातृत्व को भाप्त होती है व 
पुरुष पिता बनता है । उनके हृदय की बहुत-सी मसुप्त भावनाएँ जागृत 
होने लगती है। जिस प्रकार बालक के गर्भ से आते ही माता के स्तनों 
में दुग्ध की धारा बह निकलती है, उसी प्रकार परिवार के विस्तार व विकास 
के साथ-साथ माता-पिता के हृदयो मे पुतन्न-प्रेम, पुत्र के लिए नाना प्रकार 
के कष्ट सहन करने को शक्ति, पुत्र के लिए अपूर्व त्याग, स्वार्थ-नियन्त्रण 
“आदि की भावनाएँ सी उभरने लगती है। यहाँ तक कि निसर्ग मानव- 
भैंवेकास मे सहायता देता है। इसके पश्चात्‌ वह अपने कर्मोंसे ही 
उन्नति या अवनति की ओर अग्नसर होने लगता है। जो मानव-समाज 
इन नेसर्गिक तत्वों को समझकर अपना विफास करता है, वह काल-गति 
के साथ उन्नत ही: सुसभ्य कहलाता है, व जो इसके विपरीत कार्य 
करता है, वह असुईय तथा जगली कहलाता है। 
प्राचीन भारत से पारिथारिक जीवन--प्राचीन भारत के पारि- 
वारिक जीवन पर आल्लोचनात्मक दृष्टे डालने से मालूम होता है कि 
प्राचीन भारतीयों ने पारिवारिक व सामाजिक विकास के अच्तभूत 
नेसमिंक तत््वो को भल्ती भाँति समझकर पारिवारिक जीवन को विकसित 
किया था। यही कारण है कि वे जीवन के हर एक पहलू का आश्चर्य- 
जनक विकास कर सके । इस सम्बन्ध में भु-मण्डल का अन्य कोई देश 
भारत की बराबरी नहीं कर सकता। आचीन भारत से सानव-जीवन के 
सच्चे उद्ेश्य को समरझूकर दी पारिवारिक जीक्न को व्यवस्थित किया 
ग्ऋ॑ | डक व समष्टि का सम्बन्ध नेसर्गिक लथा वेज्ञानिक आधार 


८6 भारतीय ससकृति 


था | पअत्येक परिवार समाज का एक घटक समझा जाता था। परिवार के 
मदहत्त्व को समाज व उसके सचालक अच्छी तरह जानते थे। इसीलिए 
समाज मे “ग्रृहपति” का स्थान बहुत महत्त्वपूर्ण था। 

तीन ऋणु--प्राचीच भारत के सुसस्क्ृत व्यक्तियों के मन पर 
पहले ही से ये भाव अज्लित कर दिए जाते थे कि पेदा होते ही उन पर 
कितना ही उत्तरदायित्व आ जाता है, वे स्वतन्त्र व निश््ल नहीं है। 
वे ज्यों-ज्यों बडे होते है, त्यों-त्यों उनके कर्तव्य व उत्तरदायित्व भी बढ़ 
जाते है। उन्हे अपने जीवन में तीन प्रकार के ऋण चुकाने पडते थे, जैसे 
पितू-ऋण, ऋषि-ऋण व देव-ऋण । इनसे पितृ-ऋण पारिवारिक जीवन 
से सम्बन्धित था तथा ऋषि-ऋण व देव-ऋण का सम्बन्ध सामाजिक 
और धार्मिक जीवन से था। ये दोनों पारिवारिक जीवन को जोडने वाले 
पुल् के समान थे यहाँ केवल पितृ-ऋण पर विचार किया जायगा। 

पितृ-ऋण व उसका महत्त्व - पितृ-ऋण का मतबब होता हें पुत्र 
पर पिता का कज् । उसे कोई अस्वीकार नहीं करेगा कि माता-पिता अपने 
पुत्र के लिए कितना ही कष्ट उठाते तथा त्याग करते हैं । उसके सुख के 
लिए वे सब कुछ न्‍्यौछावर करते है, उत्तम शि आ देकर उसे विद्वान व 
सुयोग्य नागरिक बनाते हे। इसलिए प्रत्येक अं 5 पर माता- 
पिता का बडा भारी ऋण रहता है, जिसको चु स्का परम कतंव्य 
हो जाता है। श्रब प्रश्न यह होता है कि यह ऋण किस प्रकार चुकाया 
जाय ? इस प्रश्न का उत्तर प्राचीन आचायों ने दिया है कि सन्तानोत्पत्ति 
द्वारा पिता के ऋण से किस प्रफार मुक्त हो सकते हैं। यहाँ सनन्‍्तानो- 
त्पत्ति केवल बाल-बच्चे पेदग करने का ही मतलब नही है, किन्तु सन्‍्तान 
पैदा करके उसे योग्य शिक्षा देकर समाज का सच्चा नागरिक बनाने का भाव 
दरसाया गया हैं। जिस प्रकार हमारे पिता ने उत्तम शिक्षा देकर मन पर 
अच्छे सस्कार डालकर हमसे समाज से ऊँचा स्थान दिलवाया, उस्री प्रकार 
हमारा भो करतंव्य हे कि हम भी प्रिता बनने पर अपनी जिम्सेप्प्रियों 
को अच्छी तरह से समझकर अपनी सनन्‍्तान को सुयोग्य बनोहिषि से. है मे को 
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बात उठा न रखे, जिससे हमारे पुत्रादि भी पिता बनने पर यही काम 
करें । अपने पिता के ऋण से हम इसी प्रकार मुक्त हो सकते है, अन्य 
कोई मार्ग नही है। यदि भाग्यवशात्‌ पिता पितामह बनकर इस आनन्द 
की घडी को देखने के लिए जीवित रहे तो उसके आनन्द का पारावार 
नहीं रह सकता। उसे इस बात का सीठा अनुभव अवश्य होगा कि 
मेरा पुत्र मेरे ऋण से अच्छी तरह मुक्त हो गया । इस प्रकार पारिवारिक 
इतिहास मे इस बात का तॉता ही बेंघध जायगा व सन्तानोत्पत्ति शब्द 
का यथार्थ भी सिद्ध हो जाग्गा । 

पितृ-ऋण के सिद्धान्त के कारण प्रत्येक परिवार दि्न-प्रतिदिन 
उन्नति के शिखर तक पहुँच सकता है व अपने समाज तथा समस्त 
समानव-जाति का कल्याण कर सकता है। इस बीसवी शताब्दी मे भारत- 
चूषे व अन्य देशों मे कोई भी इस सिद्धान्त को समझते की परवाह नहीं 
करता । इसके विपरीत आजकल के शिक्षित ल्लोग वेयक्तिक व सामा- 
जिक स्वास्थ्य के लिए द्वानिफारक सनन्‍्तति-निरोध के कृत्रिम साधनों का 
डपयोग करने से अपना गौरव समझते है। इस युग में क्या पुरुष, 
क्या सत्री--सब रद हर प्रफार के बन्धन तोडने के लिए उद्यत हैं। यही 
कारण है कि साधुलशितया प्रत्येक परिवार मे स्वार्थ, ढ्रेष, वेमनस्य आदि 
का साम्राज्य देव लोग स्वतन्त्र होने के बदले इन मानव-रिपुओं के 
गुलाम बनते जाते है। आज भ्रवणकुमार व राम के भारत भे ऐसे पुत्र 
दिखाई देते हे, जो पिता को ठुकराने मे अपना गौरव समझते हैं। ऐसे 
कलुषित वातावरण मे घर के अन्दर वह स्वर्गीय आनन्द सिल ही नहीं 
सकता, जो प्राचीन-कालीन गृहस्थियों को प्राप्त था। इस प्रकार पारि- 
वारिक जीवन' मे पितृ-ऋण का महत्त्वपूर्ण स्थान भज्नी भाँति समझू में 
आा सकता है। 

पिता के अविकार--पारिवारिक जीवन मे पिता की केवल जिस्से- 


#७9 ही बहीं थीं, उसके अधिकार भी थे। वह परिवार का सुखिया 
“का था । उसे 'गृहपति” कहते थे। उसके महत्त्व को राजा भी 
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मानता था। ऋग्वेद में भी उसकी महत्व उल्केखित है। 
परिवार व समाज के जीवन मे उससे सम्बन्बित गाह॑पत्य अग्नि! भरी 
कुछ कम महत्वपूर्ण नही थी । ग्रृहपति की हेसियत से पिता परिवार से 
सर्वेसर्वा था । आयु, अनुभव, ज्ञान आदि के कारण उसका महत्त्वपूर्ण 
स्थान व उसके अधिकार सुरक्षित रहते थे। प्राचीन रोम में पिता को 
पुत्र के ऊपर कितने ही अधिकार प्राप्त थे । परिवार के सब सदस्यों को 
उसके नियन्त्रण मे रहना पडता था। पिता अपने पुत्रों के साथ कसा" 
आचरण करे इस सम्बन्ध में प्राचीन आचारयों ने बहुत-कुछ लिखा है। 
इस सम्बन्ध मे मनु ( मनु० ४।१८ ) ने कहा है कि पाँच वर्ष तक 
पिता पुत्र का लाड करे--दुश वर्ष तक ताडन करे, व सोलहवाँ वर्ष क्वगा 
कि उसे मिन्न समके । सोलह वर्ष की अवस्था वाले पुत्र के साथ मित्र के 
समान व्यवहार करने का आदेश पिता को दिया गया है। इस प्रकार 
पिता का नियन्त्रण व अधिकार पुत्र को कभी नही सलता था | आचीन 
काल मे प्रत्येक बालक माता पिता व आचाय॑ के तियन्त्रण मे रहकर 
युवावस्था को प्राप्त होता था । उसके जीवन को वे तीनों ही प्रभावित 
करते थे । इसीलिए उपनिषदों मे उसके लिए हर देश है कि 'मातृदेवों 
भव, पितृदेवों भव, आचारयदेवों भव” ( तेत्तिरीय० »॥११३२ ), अर्थात्‌ 
सात, पिता व गुरु को देवता के समान सस्रझो । 

” परिवार में माता का स्थान--परिवार मे भाता का स्थान पिता के 
स्थान से भी अधिक उँचाव महजपू्ण समझा जाता था। माता 
पारिवारिक जीवन का केन्द्र थी । माता के इसी सहत््व को ध्यान में रख- 
कर मनु ने स्त्रियों के सम्बन्ध में कहा कि जहाँ नारियों की पूजा द्ोती है, 
वहाँ देवता रमण करते हैं ( मलु० ३।४६ )। सबको नौ मास तक 
माता के गसे में रहना पडता है, व तत्पश्चात्‌ भी तीन चार वर्ष तक 
डसकी प्ररेदू, में खेलना पडता है। माता से बालक का बहुत निकट का 
सम्बन्ध रहता है। यों तो वह पिता से भी दूर नहीं र ० [। छत 
माता के किए तो वह हृदय का दुकडा है। बालक की सबसे पदेड्डी-सः 


पारिवारिक जीवन ८६ 


सबसे बडी शिक्षिका माता ही है। वही अपने बारूक को ऊँचे-से-ऊँना 
उठा सकती है, व नीचे-से-नीचा गिरा सकती है | वह अपने दूध के साथ 
डसे अपनी आन्तरिक भावनाएँ भी पिला सफती है। इसीलिए प्राचीन 
भारत के पारिवारिक जीवन में उसे बहुत ऊँचा स्थान दिया गया था । 
माता की हैसियत से उसे अपनी सनन्‍तान को पालने-पोसने से सम्बन्धित 
सब जानकारी रखनी पडती थी । घर से पूरा अधिकार उसी का रहता 
था। गृहपति को और कितने ही काम करने पडते थे । घर की आन्तरिक 
व्यवस्था वह अपनी पत्नी को ही स्लोपता था। इसीलिए वह गृहिणी- 
पद से भी सुशोभित की गईं थी । परिवार के आन्तरिक जीवन कां 
सचालन या परिचालन उसी के हाथ में रहता था। वह प्रत्येक कास से 
ग्ृहपति को सहायता देती थी। उसके बिना कोई भी धामिक कार्य 
नि, फिया जा सकता था। यज्ञ करते समय भी उसकी उपस्थिति व 
सहायता आवश्यक समस्ती जाती थी। जब उसका पति वानप्रस्था- 
श्रम से अवेश करता था, तब वह भी उसके साथ जाती व आत्म-तृप्ति 
करती थी। परिवार के अन्य सदस्यों को पारिवारिक सगठन मे बँधकर 
रहना पडता था। इ्ब्नेंशा माता-पिता की आज्ञा मानना उनका परस 
करतंब्थ माना गय“था । धम-शास्त्रादि में इस बात पर बडा जोर दियः 
गया है। इस प्रकार परिवार के सब सदस्य यथानियम मर्यादा मे रहकईँ 
अपने-अपने उत्तरदायित्व व कंतेब्यों को पूरा करते थे । 

द्वेनिक कर्तेव्य--धर्म-शास्त्रों के अनुसार प्रत्येक ग्ृहस्थी को अपने 
देनिक जीवन में अमर निश्चित क॒तंव्य करने पढते थे । इस सम्बन्ध से 
गृह्य-सूत्रों मे व मनु आदि स्थृतियों मे बहुत-कुछ लिखा है € मन्ुु० 
४।१-२६० )। इन आचायों द्वारा बनाया गया जीवन-क्रम व उसे सब्जा- 
लित करने वाले नियम पारिवारिक जीवन के कर्यधार थे । आजकत्ष भी 
समा जु.लाधारणतया इन्हीं नियमों से सलब्लालित किया जाता है। 


व के अनुसार प्रत्येक मृहस्थ को ब्राह्म मुहृत 
गभग साढ़े चार बजे प्रात ) में उठना पडता था, और शोचादि के 
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पश्रात्‌ अपने दिवस के कार्यक्रम को निश्चित करना पडता था । देनिक 
कार्यक्रम के सम्बन्ध मे मनु ने कहा है कि “ब्राह्म सुहृत मे उठे तथा 
धर्मार्थ का चिन्तन करे । काय-क्लेश व उनके कारणों तथा वेदतत्त्वार्थ 
का भी चिन्तन करे । उठने पर शौचादि आवश्यक कार्य करके समाहित 
होकर पूर्व सन्ध्या का जाप करे और इसी प्रकार दूसरी को भी ठीक 
समय पर करे” ( मनु ४४६२-६३ )। “इन सब दोषों के निराकरण के 
लिए महर्षियों ने गृहस्थियों के लिए पाँच महायज्ञ आयोजित किए है। 
अध्यापन ब्रह्मययज्न, तर्पण पितृयज्ञ, होम देवयज्ञ, बलि भूतयज्ञ व 
झतिथि-पूजन नृयज्ञ है । इन पाँच यज्ञों को जो यथाशक्ति करता है, वह 
गृहस्थाश्रम मे रहकर भी खूनादोष से ल्विप्त नहीं होता । देवता, अतिथि, 
सत्य पिता व अपने-आपका जो निवंपन नहीं करता, वह श्रास लेते हुए 
सी जीवित नही है । ४हुत , हुंत, प्रहुत, बाह्य, हुव॒ व ग्राशित आदि. 
पाँच यज्ञ कहे जाते हैं “जप अहुत, होम हुत, भौतिक बलि प्रहुत 
द्विजाभ्यर्चा ब्राहम्य हुत व पितृ-तरपण प्राशित है। स्वाध्याय व देवकर्म 
से नित्य युक्त रहना चाहिए। देवकम से युक्त इस चराचर को धारण 
करता है” ( मलु० ३।६६-७४ )। *.. 

इस प्रकार देनिक कार्यक्रम घामिक, सामाजिक, पारिवारिक, शेक्षरिक 
आदि कर्तव्यों से भरपूर था, और ये कर्तव्य' त्याग-बृत्ति मे आश्रित थे। 
ये ही व्यागसय्र कर्तव्य पच महायज्ञों के नाम से जाने जाते थे जिनका 
करना गृहस्थियों के लिए आवश्यक था। पारिवारिक जीवन के देनिक 
कार्यक्रम मे इन पश्च महायज्ञों का महत्त्वपूर्ण स्थान था । 

ब्रह्म यज्ञ--इस यज्ञ का तात्पय यह था कि वेदों के अ्रध्ययन- 
अध्यापन द्वारा सतत ज्ञान-वृद्धि में प्रथत्नशील रहना, जिससे इस 
विश्व की पद्देलियाँ सुलझाई जा सके । ज्ञानोपाजन का प्रारम्भ ब्रह्मचर्या- 
श्रस से ही हो जाता था, किन्तु सच्ची ज्ञान-पिपासा तो बत्द्मचर्याक्षम के 


पश्चात्‌ प्रारम्भ होती थी, जबकि अन्तर्चतु अच्छी तप खुलासे 
त्‌ होती थी, ड्आच कक कम सकी खुलने 


थे व सौत्तिकतापूर्ण विचार करने की शक्ति अधिक विर्का ती 
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थी । इस यज्ञ को अनिवाय बनाने का थह भी उद्देश्य था कि कोई थह 
न समझे कि गुरुकुल से लोटकर विवाह आदि के पश्चात्‌ ज्ञानोपार्जन का 
अन्त हो जाता है, जैसा कि आजकल समझा जाता है। इस प्रकार 
अ्रह्म यज्ञ मे वेद के अध्ययन तथा अध्यापन द्वारा ज्ञान-वृद्धि का समावेश 
हो जाता है | इस यज्ञ के महत्त्व को सममे बिना इस ससार में किसी 
अकार की उन्नति नही की जा सकती । इस यज्ञ को नियमित रुप से 
'करने वाले व्यक्ति अपना, अपने देश का, अपनो जाति का, व समस्त 
मानव जाति का कल्याण करके अमरत्व को प्राप्त हो गए । इसी यज्ञ को 
अपनाकर प्राचीन भारत ने जीवन के प्रत्येक पहलू को समझने वाले 
(तने ही महान पुरुषों को जन्स दिया। 

पितू यज्च--इस यज्ञ से साधारणतया मस्त पितरों से सम्बन्धित 
तपंण आदि का भाव लिया जाता दै। इन पितरों की तृप्ति अन्न-बल्ति 
आदि से मानी गई है। किन्तु यदि इस यज्ञ पर बारीकी से विचार 
किया जाय तो इसका गूढ़ रहस्य समझे मे आ जायगा। एक विचार- 
सरणी यह भी है कि इस यज्ञ मे ऐसे कर्मो का समावेश हो सकता है, 
जिनके करने से परिवार को--वयोबूद्ध व ज्ञानबुद्ध व्यक्तियों को--पूरा- 
पूरा सन्‍्तोष प्राष्ट हो । इसलिए यह आवश्यक नहीं है कि वे वृद्ध उस 
ग्रृहस्थी के घरूमे ही रहते-हों। वानप्रस्थ आदि आश्रम सें रदह्दने पर भी 
उन्हे अपनी सन्‍्तान के कुकमं, सुकभ से दु ख-सुख हुए बिना नहीं रह 
सकता । इस यज्ञ की आवश्यकता इसलिए होती है कि परिवार के वृद्ध 
व नवयुवको में विचार-मिन्नता के कारण ग्रह-कलह न होने पाए । ज्ञान 
प्राप्ति के पश्चात्‌ भी एक व्यक्ति अपने कतंव्यों से उन्मुख हो सकता है 
जैसा कि आजकल कितने ही स्थानों मे देखा जाता है। समाज मे अच्छे 
समसे जाने वाले कितने ही सुशिक्षित व्यक्ति अपने वृद्धों को सनन्‍्तोष 
नही दे सकते, इतना ही नहीं वे अपने झृत्यों से उन्हे कष्ट भी पहुँचाते 


“सर नवयुवक व बृद्धों के मनोमालिन्ध तथा रंगों की जड मे भी 
त है। आजकल के शिक्षित पुत्र अपने बुद्ध माता-पिता के प्रति 


)। 
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तटस्थ वृत्ति धारण करते है, व कही कद्दी तो स्पष्ट रूप से विरोध भी) 
करते है। आश्रम-प्रथा के लोप से बुद्ध व/नवयुवक एक ही परिवार मे 
साथ-साथ रहते हैं, उनझा दैनिक जीवन ग्रह-कलह से परिपूर्ण रहता है 
इन सब रूमटों को दूर करने के लिए ही भारत के प्राचीन ऋषियों ने 
पित-यज्ञ का निर्माण किया था, जिससे पारिबा रक जीवन आननदुपूर्वक: 
व्यतीत किया जा सके । 

देव यज्ञ--यह तीसरा महा यज्ञ है। स्खतिकारों ने हवन को देव 
यज्ञ कहा है। हवन की महिमा आप ग्रन्थों में बहुत-कुछ वर्णित है। 
ऐतरेय बआह्यण ( ७१ ) मे लिखा है कि ,“अग्निहोन्न जल्यात्‌ स्वर्गें- 
काम ।” अर्थात्‌ स्वर्ग प्राप्त करने को इन्छा रखने वाले को अग्निहोत्रा 
करना चाहिए । स्वास्थ्य की दृष्टि से भी देनिक हवन करना उचित है, 
क्योंकि इससे वायु की शुद्धि होकर वातावरण के दोष नष्ट हो बाते हैं,॥, 
इस सम्बन्ध में स्वासी दयानन्द सरस्वती लिखते है ( सत्याथ प्रकाश, 
घू० ४०-४४ )--+*दुर्गन्धियुक्त वायु और जल से रोग, रोग से प्राणियो 
को दु ख और सुगन्धियुक्त वायु और जल से आरोग्यता और रोग के 
तष्ट होने से सुख प्राप्त होता है। घर मे रखे हुए पुष्प, इत्र आदि 
की सुगन्धि में वह सामर्थ्य नही है कि दूषित गृहस्थ-कायु को निकाल- 
कर शुद्ध वायु को प्रवेश करा सके, क्‍योंकि उसम॑ भेदक शक्ति नही हे 
ओर अग्नि ही की सामथ्य हे कि वह उस; वायु और दुर्गन्धियुक्त पदार्थों 
को छिन्त-सिन्‍त और हल्का करके बाहर |निकालकर पवित्र वाद्यु का 
प्रवेश करा देता है। दुर्गन्धि जिस_सलुष्य के शरीर से उत्पन्त होकर 
वायु और जल को बिगाडकर रोगोत्पत्ति का निमित्त होने से प्राणियों 
को जिवना दु'ख द्वेती है, उतना ही पाप. उस सनुष्य को होता है। 
इसलिए उस पाप के निवारणाथ उतनी या उससे अधिक सुगन्धि वायु 
और जल से फेलानी चाहिए । के 


अग्नि के महत्व को कोन नही ज्ञानता ? मानद-सस्कृति विस 


से जो उसका स्थान रहा हे वह और किसी का नही है.। उसमें पतित्री: 
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करण की इतनी जबरदस्त शक्ति हे कि गन्दी-से-गन्दी चीजे भी उसमें 
पडकर शुद्ध ता को प्राप्त होती है। इस तथ्य को समझकर ही भारत के 
आचीन ऋषियों ने अंग्निहोन्न करने का आदेश दिया$ ऋग्वेद के प्रथम 
मन्र मे ही अग्नि के महत्व को मान लिया गया है जेसे--““अग्निमीले 

पुरोद्दित यज्ञस्य देवस्प्विजम | होतार रत्नधातमम्‌ ।?? 
हवन व वायु-शुद्धि--हवचन का सम्बन्ध वायु-शुद्धि से रहने से 
दैनिक जीवन मे उसका महत्त्व बहुत बढ जाता है। आधुनिक चिकित्सा- 
शास्त्र ने सिद्ध कर दिया हे कि वायु-सण्डल मे इतने बारीक-बारीक 
कीटाणु रहते है कि जो देंखे नही जा सकते और जो विभिन्‍न रोगों को 
उत्पन्न करके बाय को दूषित करते है । इस दूषित वायु में रहने से मलुष्य 
को ऊफितने ही सक्रामक रोगों का शिकार होना पडता है। इसलिए 
श्वासोच्छुवास मे शुद्ध वायु का डपयोग करना स्वास्थ्य के लिए अत्यन्त 
ही आवश्यक है। मनुष्य का जीवन अन्न, जत्न, वायु पर ही निर्भर 
रहता है। वायु की तो उसे प्रतिक्षण आवश्यकता होती है। वायु का 
न रहना या दूषित रहना झूत्यु को आमन्त्रण देना है। इसलिए भारत 
के प्राचीन ऋषियों ने अग्निहोन्न, हवन आदि के रूप में वायु-शुद्धि का 
एक तरीका हर ढ़ भिंकाल!। हवन से अग्नि को छत, कपूर आदि से 
प्रज्वलित किय] जाता है और उसमे घृत, चन्दुन, नागरमोथा, अगर तगर 
आदि कितने ही सुगन्धित द्ृब्यों की आहुतियाँ डाली जाती हें। 
आहुतियाँ डालने पर अग्नि, प्रजापति, इन्द्र, सोम आदि देवताओं के 
नाम सी लिये जांते है। साय व प्रात अग्नि मे सुगन्धित द्वव्य डालने 
से जो छुऑ निकल्वता है वह वायु-मण्डल मे फैलकर वायु को सब 
अशुद्धियों को दूर करके उसे पूर्णतया शुद्ध करता है। इस प्रकार वायु- 
शुद्धि से परिवार व समाज का स्वास्थ्य अच्छा रहता है। एक विचार- 
सरणी यह भी है कि हवन के द्वारा भूमि में अन्न पेदा करने की शक्ति 
डे है। हवन से हानिकारक कीटाणुओ का नाश होता है, वाद 
ड खेती है, जल शुद्ध होता है। वायु में मेघों को धारण करने को 
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शक्ति बढती है (गीता ३३४) | शरीर की जीवन धारण करने की 
शक्ति अर्थात्‌ प्राण शक्ति बढती है। 

देव यज्ञ कौं यह भी मतलब दो सकता है कि समाज से जो 
देवतास्वरूप महान आत्माएँ उसके सूत्रधार का काम कर रही है, उनके 
प्रति अपने उत्तरदायित्व को समझकर और उनके आदेशों पर चलकर 
उनके जीवनोडेश्य को सफल बनाने से सहायक बनना। इस प्रकार देव 
यज्ञ सम्पादित करने का यही मतलब हो सकता है कि समाज के नेताओं 
की बाते मानकर उनके आदेशानुसार अपने जीवन को बनाना चाहिए । 
ऐसा यज्ञ प्राचीन भारत में साधारणतया किया जाता (५ । जिस समाज 
मे ऐसा देव यज्ञ हो, वह उन्‍नति के शिखर पर चढे बिना नहीं रह 
सहूता । 

भूत यज्ञ--चौथा भूत यज्ञ है, जिसे रुम्टतिकारो ने बलिवैश्वदेव भी 
कहा है। मनुस्झति ( ३८४ ) मे लिखा है कि “विधिपूर्वक गृह्याहिः 
मे वेश्वदेव किये जाने पर ब्राह्मण प्रतिदिन इन देवताओं का होस करे ।” 
बलिबवैश्वदेव करने की विधि यह है कि जो-कुछ भोजन बना हो, डससे 
से थोडा-सा लेकर पाकशाला की अग्नि मे डालना चाहिए तथा डालते 
समय कुछ विशेष मन्त्रो का उच्चारण करना चाहिए। इलके पश्चात्‌ 
लवणाज्ञ अर्थात्‌ दाल, भात, शाक, रोटी आदि लेकर छ भाग भूमि 
मे रखे और कुत्ते, पतित, पापी, श्वपच, रोगी, वायस, कँमि आदि को 
दे देवे ( मनु ३६२ ) इस यज्ञ का तात्परय यह दे कि मनुष्य प्राणी- 
मात्र के प्रति अपने कतंव्यों को समझे । जो निराधार है या अन्य किसी 
कारण से उद्र-निर्वाद करने मे असमर्थ है, उनकी भोजन आदि द्वारा 
सहायता की जाय | 

नू यज्ञ--न-यज्ञ, जिसे अतिथि यज्ञ भी कहते हैं, पांचवाँ महा यज्ञ 
है । इस यज्ञ के द्वारा अतिथियों की यथावत्‌ सेवा की जाती है। इस 
यज्ञ का तात्पयें यह है कि प्रत्येक गृहस्थी अतिथियों के प्रति भी के 
उत्तरदायित्व एवं कतंव्य को सममे। प्राचीन आचार्यो ने अर्तिकियों 
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विधिवत्‌ पूजा करना लिखा है। किन्तु वे अतिथि सावारण व्यक्ति नहीं 
होते ये अतिथि उन्हीं को कहा जाता था, जो पूर्ण विद्वान, परोपकारी, 
जितेन्द्रिय, धार्मिक, सत्यवादी, छुल्न-कपट-रहित, व नित्य भ्रमण करने 
वाले मनुप्प हो (मनु ३ १०२-११३)»। जब ऐसा कोई अतिथि घर पर 
आये, तब गहस्थ अत्यन्त प्रेम से उठकर नमस्कार करके, उसे उत्तम 
आसन पर बेठाये, पश्चात्‌ पूछे कि आपकों जल था अन्न जिस वस्तु 
की इच्छा हो, सो कहिये । इस प्रकार उसको प्रसन्‍न करके ओर स्वय 
स्वस्थ चित्त होकर उसकी हर तरह से आचभगत करे, जिससे ऊि वह 
अतिथि पूर्णतया सन्तुष्ट हो जाय । 

इन पांच महायज्ञों का विधिवत सम्पादन करना प्राचोन पारिवारिक 
जीवन का एक विशेष अज्ञ था। इसी से जीवन का सच्चा आनन्द प्राप्त 

होता था । 

“७.” सोलह सरकार--पारिवारिर जीवन के विकास में सोलह संस्कारों 
का भी एफ महत्वपूर्ण स्थान था। परिवार की अनेका प्रवृत्तियां इन्हीं 
सरकारो द्वारा सचाल्षित होती थी । ये सोलह सस्कार इस प्रकार है-- 

(१) गर्भावान--श्रेष्ट सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिए यह सस्कार 
है। कम-से-कसम पथ्चीस वर्ष की आयु पुरुष की ओर सोलह वर्ष की 
आयु स्त्री की,होनी चाहिए तब यह सस्कार किया जाता है। जीवन 
के उदृश्य की ध्यान से रखकर, अपने आदशों को याद करके एवं उत्तम- 
उत्तम विचारों को मन से धारण करके, पुरष सन्तानोत्पत्ति करें, यही इस 
संस्कार का मुस्य उद्देश्य है । 

(२) पुन्सवन--गर्भ के तीसरे मास के भीतर गर्भ की रक्षा के 
लिए यह संसरुकार किया जाता है। इस सस्कार मे सन्नी पुरुष प्रतिज्ञा 
करते है कि वे कोई ऐसा कार्य न करेगे जिसले गर्स गिरने का भय हो । 

(३) सीमन्तोन्नयन--यह ससस्‍्फार गर्भ के सातवे या आठवें मास 
द्र्े की मानसिक शक्तियों को वृद्धि के ल्षिए किया जाता है। इसमे 

सावन किये जाते हैं, जिनसे सन्नी का मन सन्‍्तुष्ट रहे । 
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आवश्यक समझा गया था। मनुष्य के देनिक जीवन में इनके पालक 
की कितनी आवश्यकता है यह तो कोई भी विचा रशील व्यक्ति समम्छ 
सकता है। इनको न पालने से पारिवारिक सौस्य जाता रहता है, तथा 
क्लेष व कल्नह् की मात्रा बढ जाती है, जिसका समाज पर दुष्परिणाम 
हुए बिना नही रहता। ये यम-नियम मानव-जीवन को नियन्त्रित करने 
में समर्थ होते है, जिससे कि वह उन्मागं में प्रवृत्त नहीं हो पाता । 

वरों-धर्म--प्रत्येक ग़ृहस्थ के लिए यह आवश्यक था कि वह अपने- 
अपने वर्ण-धर्म के अनुसार वेद-पठन-पाठनादि, देश-समाजादि की रक्षा, 
कृषि, वाणिज्य, सेवा आदि काये करे । 

संयुक्त परिवार--प्राचीन भारत के पारिवारिक जीवन की आधार- 
शिला सयुक्त परिवार प्रथा थी । इसके अनुसार परिवार के सब व्यक्ति 
एक-साथ रहते थे। उनका खान-पान, रहन-सहन आदि सब इकट्ठा ही 
होता था । जहाँ विश्व-मातृत्व का पाठ सिखाकर स्वार्थे-बृत्ति का क्रो 
किया जाता हों, वहाँ इसी प्रथा द्वारा पारिवारिक जीवन का सज्चालित 
किया जाना आवश्यक है। क्योंकि निसर्गत मनुष्य एक सामाजिक 
जीव है । एकत्रित रहना उसका स्वभाव ही है। इसलिए पाश्चात्य जगत्‌ 
से आजकल जो प्रथक्‌ परिवार-प्रथा समाज मे घुस रही है, वह पूर्णतया 
अस्वाभाविक है। उसमें स्वार्थ की सात्रा अधिक है #हाँ अहम! का: 
ही ग्राधान्य रहता दै। मेरा घर, मेरे बच्चे, मेरी स्त्री, मेरी दोलत, मेरः 
सब कुछ, अपने अन्य भाहयों से मुझे कोई मतलब नहीं, बुद्ध माता- 
पिता से कोई वार्ता नही आदि भावनाओं पर पृथक परिवार-प्रथा 
अवल्म्बित रहती है। इसके समर्थन से बहुधा यह कहा जाता है कि 
आर्थिक दृष्टि से यह ठीक है। किन्तु यह नहीं भूलना चाहिए कि प्राचीन 
भारत मे आर्थिक दृष्टि ही सब-कुछ नहीं थी । अन्य दृष्टियाँ डससे भी 
अधिक महत्त्वपूर्ण थी। वहाँ तो प्रत्येक मनुष्य कर्तव्यों और उत्तरदायित्वों 
से लदा रहता था। डसे अपने निर्दिष्ट मार्ग तक पहुँचऩ्ा पह़न पा ४ 
आजकल के समान उसका जीवन उद्देश्यरहित न था। ऋग्वेद ( १० 
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१8३-१६२ ) ने संयुक्त परिवार के सर्म को इन शब्दों मे समझाया है-- 
“सगच्छुध्वं सवदध्व सू वो मनासि जानतास्‌ ।” अर्थात्‌ “मनुष्यों को 
एक साथ चलना चाहिए, एफ-साथ बोलना चाहिए और एक-दूसरे के मन 
को अच्छी तरह समझना चाहिए ।” आजकल सयुक्त परिवार-प्रथा 
इसलिए दोषपूर्ण मालूम होती है कि सामाज का ढांचा बिलकुल बदल 
रहा है। आर्थिक और राजनीतिर परिस्थितियों ने पारिवारिक जीवन को 
खूब प्रभावित किया है। बेकारी के मसले ने तो इस प्रथा को भार-रूप 
ही बना दिया है। इसलिए परिवार के प्रत्येक सदस्य में स्वार्थ की मात्रा 
बढती दिखाई देती है । यथार्थ मे मानव-जीवन की उन्नति सयुक्त परि- 
वार-प्रथा को अपनाने से ही हो सकती है। 

पारिवारिक जीवन पर ऐतिहांसिक दृष्टि--प्राचीन भारत के 
पारिवारिक जीवन पर ऐतिहासिक दृष्टि डालने से पता चत्नता है कि 
उचछकी जहे ऋग्वेद तक पहुची है। फट ति और आ्रासणी का महत्त्वपूर्ण 
स्थान इस बात की साक्ती देता है ।“१च महायज्ञ, संस्कार, यम-नियम, 
वर्ण-धर्म आदि मानव जीवन को सश्चालित करने वाले तत्व वेदिक काल 
मे भी वर्तमान ये | श्रीक्मण, उपनिषादि ग्न्‍्थों से भी पारिवारिक जीवन 
का पता चलता है, किन्तु गृद्य-सूत्र, ध्म-शास्त्र आदि ले तो पारिवारिक 
जीवन का स्पष्ट चिन्र प्राप्त होता है। प्राचीन काल मे जो विदेशों भारत से 
आए उन्होंने यहाँ के पारिवारिक, सामाजिक और वेयक्तिक जीवन की 
भूरि भूरि प्रशसा की है। मेगस्थनीज्र आदि यूनानी सेखकों ने भारतीयों 
की सत्यनिष्ठता, धार्मिक वृत्ति, आकषंक व्यक्तित्व व उनके उत्कृष्ट पारि- 
वारिक जीवन की अशसा की है। इसी प्रकार चीनी यात्री फाहियान, 
यूएनच्वेड्ग आदि ने भी स्तिखा है । 

समय की गति से भारत का पारिवारिऊ जीवन धीरे-धीरे बिगढने 
लगा, क्योंकि लोग सन्‍्मागे और सत्य-सिद्धान्तो से बिछुडने लगे | इस 
उन्मा्गश्षदृत्ति ने पारिवारिक जीवन के पाविच्य को नष्ट करके उसे दूषित 
करत प्रारम्भ कर दिया। महाभारत-थुद्ध, जिसने भारत की प्राचीन 
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सस्कृति का लगभग सहार ही कर दिया था, इसी प्रवृत्ति का फल है। 
पुराणों मे ऊिये गए क॒ल्नि वर्णन मे भी इसी प्रवृत्ति के दर्शन होते है । 
पुराणों ने कलियुग का इतना अच्छा चिन्न खींचा है कि उसफो ध्यान- 
पूर्वक पढने से स्पष्ट होता है क्रि किस प्रकार दोषों के प्रादुर्भाव से 
पारिवारिक जीवन के आधार-स्तम्भ धीरे-धीरे खिसकने लगे । परिणामत 
पारिवारिक जीवन अस्त-व्यस्त हो गया । 

उपसहार---इस प्रकार प्राचीन भारत के पारिवारिक जीवन के 
महत्व ओर उसकी विशेषताओं को समझा जा सकता है। वह पारि- 
चारिक जीवन ऊँचे ऊँचे आदर्शो की आधार-शिला पर खडा था। वे 
आदर्श ऐसे थे, जिनसे मानव-जाति का ही नहीं, अपितु ग्राणी-सात्र का 
कल्याण हो सकता था। पच-महायज्ञ, यम-नियम, तीन ऋण आदि 
पारिवारिक सौख्य के महा मन्त्र थे, आज भी जिनके अपनाये जाने पर 
ग्रृहस्थाश्रम का सच्चा सुख आप्त हो सकता है । ब्रह्मचये, सत्य, अद्दिल्ा 
आदि पर जो विशेष जोर दिया गया है, उससे पारिवारिक जीवन की 
विशुद्ध नेतिकता का पता लगता है। सोलह सस्कारों ने तो, जिनकी 
बैज्ञानिकतता और आवश्यकता किसी से छिपी नहीं है, इस जीवन को 
ओर भी अधिक व्यवस्थित और सुन्दर बना दिया था। ऐसे ही पारि- 
वारिक जीवन के कारण प्राचीन भारत स्वर्गं-स्थज्ष कहलाता था । 


ग्राचीन्न शिक्षा-ग्रणाली ?४ 


बनारस--अआचीन काशक्ष से ही बनारस काशी नाम के जनपद की 
राजधानी था। डपनिषद्‌ , सूत्रगनन्थ और बौद्ध-प्रन्थो मे इसका स्पष्ट 
उल्लेख है। प्राचीन काल से ही यह नगर सस्क्ृत विद्या कै अध्ययन 
का महान्‌ केन्द्र रहा दे । जेन तोर्थंकर पाश्वेनाथ ( ई० पू० ८१७ ) का 
भी जन्म यहीं पर हुआ था। गौतम बुद्ध (ई० पू७ €८३ ) ने भी 
अपना सर्वश्रथम धर्मोपदेश यही पर दिया था। प्राचीन काल्न से ही 
यह नगर ब्राह्मण धर्म तथा सस्कृति का केन्द्र रहा है। श्राज भी यह 
सस्क्ृत विद्या का केन्द्र हे और यहाँ कितनी ही संस्कृत पाठशालाओ मे 
निशुक्त शिक्षा दी जाती है। 
प्राचीन ओर आधुनिक शिक्षा-प्रणाली--जहाँ आचीन शिक्षा- 
-अखणाली का ध्येय बहुत ऊँचा था, वहाँ आधुनिक शिक्षा-प्रणात्षी का 
ध्येय बहुत ही गिरा छुआ द्वे। अग्नेजी राज्य मे आधुनिक शिक्षा- 
प्रणाली का ध्येय यही था कि अ्रग्मेजी पढे-लिखे भारतीय अग्नेजी साम्राज्य 
को चलाने वाले यन्त्र मे केवल कल्न-पुजों का काम दूँ, तथा वे देखने मे 
भत्ते ही भारतीय दीखें, किन्तु अन्तर मे पूरे अग्रेज हो, अग्नेजों से भी 
दो कदम आगे बढ़े हुए अग्रेज हों। स्वातन्त्य-प्राप्ति के पश्चात्‌ भी 
शिक्षा-प्रणाल्ली मे कोई भी अन्तर नहीं हुआ है। पहले अग्नेजों को 
ताकते थे, अब अमरीका या रूस को । सौ वर्ष के समय भे ही इस 
शिक्षा-प्रणाली ने अपने उद्देश्य को पूर्ति किस तरह की है, उसका कट 
अनुभव प्रत्येक भारतीय को हो रहा है । कल्न-पुरजे आवश्यकता से अधिक 
सान्ना से बनने से, बाजार सें उनका भाव गिरने लगा | एम० ए०” और 
बी० ए्‌०! का सब लोग मखोल उडाते देखे एब' सुने जाते हैं, क्योंकि 
वे नौकरी के सिवाय कुछ कर ही नहीं सकते और हस बेकारी के समय 
मे सबको नौकरी केसे मिल सकती है ? इसके अतिरिक्त पुस्तकों के 
शज्ञ ढ्वारा कुछ परीक्षाएं पास कर लेने का दी *येय रहने से आजकल 
के ज्षै्ार्थी निकम्मे बन जाते हैं। 'बी० ए०?, 'एसम० ए०! तक पहुँचने 
कं जैन्नकी 'निसर्ग-सिद्ध शक्तियाँ भी क्षोण होने लगती है। शारीरिक 
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शक्ति तो उनसे कोसो दूर भागती है। विद्यार्थी जीवन से ही भिन्न-भिन्न 
रोगों के आगार बनकर जब वे जीवन मे प्रवेश करते है, तब बेकारी का 
भूत उन्हे निगलने दौडता है, और परिणामर्त उनकी बडी दुर्दशा 
होती है । 

आधुनिक शिक्षा-प्रणाली के दुगु णों के कारण समाज से षड्रिपुओं 
का साम्राज्य छा गया है और राष्ट्र जल्दी-जल्दी पतन की ओर कदम बढा 
रहा है। इसके विपरीत यदि प्राचीन शिक्षा-प्रणाली पर दृष्टिपात किया 
जाय तो ज्ञात होगा कि जहाँ आधुनिक 'एस० ए०? परीक्षा मे उत्तीण 
नवयुवक जब जीवन मे प्रवेश करता है, तब लगभग वृद्ध ही बन जाता 
है, वहाँ प्राचीन काल का स्नातक ब्रह्मचयाश्रम समाप्त करने पर जब 
जीवन मे प्रवेश करता था, तब पूर्णतया नवयुवक रहता था । नवजीवन, 
नव आकाज्षाएँ, नव स्फूति आदि का समुद्र उसके हृदय मे हिलोर 
मारता था। निराशा उसके पास भटकने भी न पाती थी । प्राचीन ज्षत्रियों 
के समान वह जीवन की आपत्तियों को हँसते-हँसते मेलता था । जीवन- 
कलह उसके लिए इतनी कठिन नहीं थी, जितनी कि आजकल है। 
प्राचीन काल में राजा का कर्तव्य था कि वह सबके योगज्षेस का ध्यान 
रखे । 
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समाज का विकास--सनुष्य स्वभाव से ही सामाजिक जीव है ! 
निसगंसिद्ध सस्कारों की सहायता से वह सामाजिक विकास का प्रारम्भ 
करता ह। आत्मरक्षण व एकत्रित रहने की नेसर्गिक्‌ वृत्तियों का इससे 
विशेष हाथ है । इन बृत्तियों के कारण पारिवारिक जीवन से ही सामा- 
जिक विकास का प्रारम्भ होता है। इन्हीं बृत्तियों से प्ररित होकर तथा 
प्रतिकूल परिस्थितियों से सताये जाने पर बहुत से परिवार अपने को 
एकता के सूत्र में बाॉधना सीखते है, और डनमें एक सगठित शक्ति 
उत्पन्न हो जाती ह। आचार-विचार, आदु्श आदि को एकता पर यह 
सगठन निसर रहता ह। इस प्रकार के मानव-सम्ुदाय को ही समाऊझ 
कहते है । समाज शब्ढ में ही सगठन-शक्ति, सास्क्ृतिक विकास आदि 
के भाव समाविष्ट हैं। वही समाज सभ्य या सुसस्क्ृत कहलाता है, जहाँ 
पारिवारिक जीवन का पर्याप्त विकास हो चुका हो, और अनेकों विक- 
लत परिवार आचार-विचार, आदश आदि द्वारा एकता के सूत्र मे 
बंघकर रहना सीख चुके हो । 

प्राचीन भारत से सामाजिक जीवन का प्रारस्भ--प्राचीन भारत 
पर इड्टिपात करने से पता चलता है कि पारिवारिक जीवन के समान 
सामालिक जीवन भी नेसर्गिक और वेज्ञानिक सिद्धान्तों के आधार पर 
विकसिफे हुआ था । इस विकास का प्रारम्भ वेदिक काल से ही हो 
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गया था। ऋग्वेद से पत्र चलता है कि समाज सस्क्ृृति ओर सभ्यता 
के माग पर आरूढ हो चुका था। समाज में एकता का भाव जागृत हो 
चुका था। इसी भाव के कारण ऋग्वेद मे मानव-जाति को दो विभागों 
मे विभाजित किया गया था--जैसे आय ओर अनाय॑, जिसमे दस्यु, दास, 
शूद आदि का समवेश हो जाता था। इन-विभागों को दूसरे शब्दों से 
इस अकार भी कह सकते हें ---( $ ) सभ्य मानव समुदाय और (२ ) 
असभ्य या जगल्ली मानव-समुदाय | ऋग्वेद को ध्यानपूर्वक पढने से 
पता चलता है कि आय व दस्यु मे विजेता ओर पराजित का भाव न 
रहकर सभ्य ओर असभ्य का भाव निहित था। शूद्ध आय मानव- 
समुदाय का एक विशेष अड्ज माना जाता था, जो ऋग्वेद (१०।६०।१ २) 
के अजुसार परमात्मा के पेर से उत्पन्न हुआ था। शूद्ध वर्ण मे बहुत से 
दस्यु, दाल आदि भी सम्मिलित कर लिये गए थे। इस श्रकार प्राचीन 
भारत के सामाजिक विकास का इतिहास ऋग्वेद से ही ग्रारम्भ होता 
है। वेदिक काल मे यह विकास अपनी क्रिशोरावस्था मे नहीं था, 
किन्तु बहुत आगे बढ चुका था। इसी काल में धार्मिक, राजनीतिक, 
आर्थिक, दाशंत्रिक आदि क्षेत्रों में भी बहुत उन्नति हो चुकी थी । इन 
क्षेत्रों मे उन्‍नति प्राप्त करने के लिए. सामाजिक विकास की प्रौदता 
अत्यन्त ही आवश्यक है । 


(१) 
सामाजिक व्यवस्था 


मूल स्तम्भ--प्राचीच भारत की सामाजिक व्यवस्था को अच्छी 

तरह से समझने के लिए यह आवश्यक है फ्रि '। - आधार-स्तम्भो 
यर ेफ हक पारिवारिक जीत 

को समझने का अग्रुस्न किया 0 जो इस प्रकार हें--पारिवारिक जीघ्रन, 


तीन ऋण, वर्य -व्यवस्था, आश्रम्यवस्था ओर वर्ग खितुध्य । पाशिवारिक 
दी 5 ८“++- «४ - था थह' अर्ठी 
जीवन पर पहले ही विचार किया जा चुका है, तथों थह' अर&ी तरह 
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समझ सिया गया हैं कि किस पअकार पारिवारिक जीवन सामाजिक 
विकास वी जड मे है ।फू#>) ७77 | 2 ४« २ 

तीन ऋण पितृ-ऋणु--पितृ-ऋण, ऋषि ऋण, देव ऋण आदि 
तीन ऋण माने गए है, जिनको अच्छी तरह से चुछाना प्राचीन भारतीय 
नागरिक का कतंव्य माना गया था | पितृ-ऋण का विशेष सम्बन्ध 
पारिवारिक जीवन से है | उसी प्रकरण में इस ऋण पर पर्याप्त विचार 
किया जा चुका है | फिर भी इतना कहना यहाँ आवश्यक होगा कि 
समाज की उच्चनति और विकास के लिए पितृ-ऋण का सिद्धान्त अत्यन्त 
ही आपश्यक है। धर्मशास्त्रों ने कहा है कि सन्तानोत्पत्ति द्वारा इस 
ऋण को चुकाया जा सकता है। सन्तानोत्पत्ति का सम्बन्ध सम्राज के 
अविष्य से ऊितना घनिष्ठ है, यह तो बिलकुल ही स्पष्ट है। उत्तर- 
दायित्वा और कतृव्यों को सम्रकने _वाली सनन्‍तान के उत्पन्न होने पर 
समाज का भविष्य सुधर सकता है। आजकल सन्‍्तानोत्पत्ति के महत्त्व 
को भारत भूल रहा है। पाश्चात््य विचारों से प्रभावित होकर भारतीय 
नवयुवक वेवाहिक जीवन व्यतीत तो करना चाहता है, किन्तु सन्तानो- 
त्पक्ति आदि का उत्तरदायित्व अपने सिर पर लेना नहीं चाहता। 
इसीलिए सन्तर्ति-निरोध आदि के कुत्सित ओर कृत्रिम साधन धीरे-धीरे 
समाज मे फैल रहे हैं। समाज के शारीरिक, नेतिक और आध्यात्मिक 
जीवन पर इनका क्‍या दुष्परिणाम होगा, यह तो भविष्य ही बताएगा। 
यह स्पष्ट है कि जिस समाज के नवयुवक विलासिताग्रिय, उत्तरदायिज्व- 
हीन और निकम्मे बनते जाते है, उसका भर्विष्य अन्धकारमय ही है। 
प्राचीन काल मे अच्छी-ऑच्छी सन्‍तान उत्पन्न करना पविन्न कतंव्य समझा 
जाता था। बंदिक ऋषि परमात्मा से यही प्रा्थना किया करते थे कि 
“हम अच्छे पुत्र वाले बने! । इस पितृ-ऋण के कारण समाज का वाता- 
चरण पवित्र रहता था। 

ऋषि-ऋणु--प्राचीन आचायों के मतानुसार यह ऋण स्वाध्याय 
ड्ॉश चुकाया जा सकता है । गुरुकुलों मे ऋषि अपने आजीवन योग 
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ओर तप का फल्न विद्या के रूप में ब्रह्मचारियों को देते थे। प्राचीन काल 
मे विद्यार्थी, जो केवल विद्यार्थी ही नहीं किन्तु ब्रह्मच्चारी भी था, गुरु 
के कुल का सदस्य बन जाता था । मा गुरु, जो किसी गृढ तत्व के 
दुशन करने के कारण, 'ऋषि' ऊहलांता था, और जो वयोवृद्ध और ज्ञान- 
वृद्ध रहता था, अह्मचारी को अपने पुत्र ले भो अधिक चाहता था। बह 
विद्यार्थी को समाज आर राष्ट्र की महान्‌ सम्पत्ति समझता था। बह 
अपने उत्तरदायिस्व को समझ यह मानता था फ्ि उसे समाज या राष्ट्र 
के भविष्य का निर्माण करने का पवित्र कास सोपा गया है| इस प्रफार 
गुरु ओर शिष्य का सम्बन्ध उदात्त और पवित्र बन जाता था। शिष्य 
को विद्योपाजन के ल्लिएु कोई निश्चित द्वव्यराशि नहीं देनी पडती थी, 
क्योकि तत्कालीन राज्ञा और प्रज्ञा गुरुझुलो को हर प्रफार की सहायता 
देना अपना पुनीत कतंब्य समझते थे । 

समाज के बालक चाहे धनी हो या रइ्ट, गुरुकुलों मे वेदाध्ययन 
द्वारा ज्ञानोपाजन कर बल्ष प्राप्ति के मार्ग मे अग्नसर होते थे | दुनिया की 
किसी दौलत को कुछु भी न समझने वाले, विद्यार्थियों से कोई भी 
स्वार्थ का सावन न करने वाले, निरीह और निर्लेप ऋषि अपने शिष्यों 
के लिए सब-कुछ न्‍्योछावर कर देते थे । इसलिए उन शिष्यों पर उनका 
बढा भारी ऋण हो जाता था । इसी को ऋषि-ऋण कहा गया है, और 
इसे चुकाना प्रत्येक का कतंब्य बताया गया है। यह ऋण स्वाध्याय 
द्वारा चुकाया जाता था। वेदाध्ययन ओर ज्ञानोपार्जन के काम मे लोगों 
के लीन रहने से समाज मे ज्ञान की ज्योति हमेशा जगमगाती रद्दती 
थी (गुरुढुल से निकलने के पश्चात्‌ जब स्नातक गृहस्थाश्रम से प्रवेश 
करता था, तब वह इस बात को नहीं भूलता था कि उसे अपने ऋषि 
का ऋण चुकाना है--कुछ ह्रष्य देकर नही, किन्तु अपने अध्ययन को 
जारी रखकर और ज्ञान-बृद्धि के साधनों की चूद्धि मे सहायक बनकर ॥ 
इस प्रकार प्राचीन सारत के ग्रृहस्थ, न केवल स्वत ही स्वाध्याय द्ड्री 
ज्ञान-बृद्धि करते थे, किन्तु गुरुकुलों को हर प्रकार की सहायता भी*ईते 
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ओ, जिससे ज्ञान-पिपासा की तृप्ति के केन्द्र सूखने न पाएँ । ऋषि-ऋण के 
सिद्धान्त के कारण समाज की शेक्षरिर सस्थाएँ न केवल जीवित-जाग्युत 
ही रहती थी, फिन्तु उत्तरोत्तर वृद्धि और उन्नति भी करती थीं। 
प्राचीन-कालीन परिवार ...ज्ञान और . ब॒द्धि के _ केन्द्र बन जाते थे, जिससे 
सम्पूर्ण समाज पूर्ण रूप से विकसित दोकर उन्नत अवस्था ऊो प्राप्त हो 
सकता था । प्राचीन भारत को ज्ञान-वृद्धि का रहस्य इसी में छिपा है । 
देव-ऋणु--स्घूतिकारों के मताचुसार यज्ञादि द्वार्रा (को 
चखुकाया जा सकता है। निसर्ग की निभिन्न शक्तियों को वेंदों में 'देव” 
कहा गया है, क्योकि उनका देढीप्यमान प्रकाश चहुँओर दिखाई देता 
हे। यज्ञादि के द्वारा वायु, वर्षा आदि निसर्ग के स्वरूप को सानव- 
जाति के लिए फ़िप प्रकार कल्याणकारी बना सकते है, यह पहले ही कह 
दिया गया हैं। यहाँ इस ऋण पर एक दूसरी दृष्टि से विचार करना 
होगा। देव” शब्द दिव धातु से बनता है, जिसका अथे “चमकना' 
होता है । इसलिए 'दिव' याने 'चमकने वाला, प्रकाशमान, दि्दीप्यसान 
आदि हुआ । 'देव” शब्द से जिस प्रकाश का तात्पय है, वह कदाचित्‌ 
कोई कृत्रिम प्रकाश-नही है, किन्तु आप्मिक प्रकाश है। जिसऊा आत्मा 
अधिक परिष्क्ृत है डसके मुख पर एक अकार का दिव्य तेज मालूम 
पडता हे । इधलिए 'देव* शब्द्‌ से डन महापुरुषो को सम्बोधित किया 
जा सकता दै, जो आत्मिक विकास के मार्ग मे बहुत आगे बढ गए हैं, 
जिन्हे आत्मसाक्षात्कार हो चुका है ओर जिन्हे बोद्धों की भाषा मे बुद्ध, 
जैनियो की भाषा में जिन या महाचीर, हिन्दुओं की भाषा मे रास या 
कृष्ण, ईसाइयों की भाषा में इंसामसीह और मुसलमानों की भाषा मे 
मुहम्मद कद सकते हैं। ये महान आत्माएँ उन्मागंगामी सानव-सलमाज 
को, पुन सन्‍्मार्ग पर लाने के लिए ही भूमण्डल्ष पर अवतरित होती है, 
जैदा फ्रि गीता ने भी कहा है। इन विभूतियों का समाज पर कितना 
जबरहृस्त 'ऋण हो जाता है, यह तो प्रत्येक विचारशील व्यक्ति समम 
सकता है। इसलिए प्राचीन भारत मे समाज के सदस्यों का कत्तव्य 
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मान लिया गया था कि वे इन महात्माओं के आदेशों पर चलकर उनके 
ऋण से मुक्त हो जाय । सामाजिक विक्रास के लिए  देव-ऋण का यह 
भाव अत्यन्त ही आवश्यक हे। 

व॒रण-व्यवस्था--प्राचीन काल से द्वी भारत के आयों ने समाज को 
चार विभागों मे विभाजित किया था । यह विभाग साधारणतया अर्थशास्त्र 
के 'काय विभाग-सिद्धान्त” पर अवल्लमस्बित था। ऋग्वेद के 'पुरुष-सूक्त' 
(१०६०) में इसका स्पष्टीकरण किया है। समस्त समाज को पुरुष का 
रूपक दिया गया है ओर उसके भिन्न-भिन्न अगी का वर्णन किया गया 
है । जिस प्रकार आधुनिक समाजशार्ज्ञ मानव-समाज को एक जीवित 
व्यक्ति मानते हे उसी प्रऊार ऋग्वेद मे भी रूपक द्वारा समाज को 
जीवित पुरुष माना गया है। इस रूपक मे से यह भी ध्वनित होता 
है कि जिस प्रकार शरीर के सब अग एक-दूसरे से अच्छी तरह सम्बन्धित 
हैं और यदि एक अग मे कुछ पीडा हो जाय तो उसका अनुभव समस्त 
शरीर में होता है तथा शरोर-भर से एक प्रकार की क्रान्ति मच जाती 
है, उसी प्रकार समाज का भी हाल है। यही जीवित समाज का लक्षण 
है। सगठन व जागृति के भाव को व्यजित करने के ल्लिए ही 'पुरुष- 
सृक्तः मे समाज को पुरुष का रूपक दिया गया, और उसके विभिन्न अड्ो 
का वर्णन किया गया, जैसे “उस ( समाज-रूपी ) पुरुष को मुख आह्ायण 
था, उसकी भुजाएँ क्षत्रिय बनाई गईं । उसकी जड्डाओं से वेश्य बने 
व पेरो से शूद्ध उत्पन्न हुए?” ( ऋ० १०१६०१३२) । इस प्रकार समाज 
रूपी पुरुष के मुख, मुजाएँ, जड्ढाएँ और पेर क्रमश ब्राह्मण, क्न्निय, 
वैश्य तथा शूद्ध है । 

ब्राह्मणु-- उपरोक्त रूपक से 'मुख” से केवल सोजन करने वाले 
मुह का ही तात्पय नहीं है क्नतु उसमे मस्तिष्क का भी समावेश 
हो जाता है। मनुष्य के शरीर मे मस्तिष्फ ही सबसे ऊँचा और अत्यन्त 
ही आवश्यकीय अड् है, जिसके बिगडने पर झत्यु ही उत्तस एमस्री 
जाती है। जिस प्रकार मनुष्य का-मस्तिष्क उसकी सब क्रियाओं का 
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सब्बालन करता है, तथा उदात्त भावनाओं और विचारों को पेदा करके उसे 
सन्‍्मार्ग पर अ्रित करतो है उसी प्रकार समाज का मस्तिष्क भी रहता 
है, जोकि उसके लिए. आवश्यकीय है, ओर जिसको अच्छी स्थिति से 
रखना अत्यन्त ही वाहुनीय है। समाज का मस्तिष्क वे व्यक्ति कहलाते 
है, जो निसर्गसिद्ध शक्तियों का सम्यक्‌ विकास कर अपने मस्तिष्क 
से उदात्त व सुन्दर विचार उत्पन्न करते है, तथा अपने अनुभव 
व ज्ञान द्वारा अच्छी आयोजनाएँ व जीवनचर्याएँ उपस्थित करते 
है, जिनको अपनाने से समाज सम्मार्ग मे प्रवृत्त होकर अपने उद्दिष्ट 
तक पहुँच सकता है। इन व्यक्तियों को “ब्राह्मण” नाम से सम्बोधित 
किया गया, क्योंकि इनका जीवन ब्रह्म-प्राप्ति या सत्य की खोज 
में ही व्यतोत होता था। इन बाह्यणों को समाज का मस्तिष्क यथा 
मुल कहा गया। समाज जो-कुछ विचार करता था, इन्हीं के 
द्वारा करता था, जो-कुछ बोलता था इन्हीं के द्वारा बोलता था। ये 
ब्राह्यण आजीवन जानोपाजन, ज्ञान-वितरण, समाज-सेवा आदि के पवित्र 
कार्य से लगे रहते थे, सांसारिक वेमव की जरा भी परवाह नही करते 
थे । राजद्रबार मे इन ज्लाह्मणों का बहुत मान होता था। ये ही राजा को 
मन्त्रणा भी देते थे | चाणक्य ब्राह्मण ने अ्रपनी मन्त्रणा व बुद्धि के ज्ञोर 
पर चन्द्रगुप्त मौर्य को महान्‌ सम्राट बना दिया । वशिष्ठ व विश्वामित्र 
ने राम को कितना ऊँचा स्थान प्राप्त करा दिया । 

ब्राह्मणों के कर्तव्यों के सम्बन्ध से वेद, ब्राह्मण, उपतनिषद्‌, सूत्र, 
रासायण, महाभारत आदि मे उल्लेख आता है। साराश से उनके 
कतंव्य इस प्रकार हैं--वेद_पढना-पढ़ाना, यज्ञ करना-कराना, यस-नियम 
की साधुना हृगरा आत्मविकास के मार्ग में अग्रसर होना, मानव-रिपु्नों 
का दमुन कर समाज के सामने अच्छा आदर्श उपस्थित करना। साधा- 
«तया, ब्राह्यणों का समय वेदाभ्यास, योग-लाधन आदि मे ही जाता था, 
वे ऐहिकफ्रेशर्य आदि की परवाह नहीं करते थे। जब तक भारत मे 
ऐसे ब्राह्मण रहे, तब तक यहाँ का समाज़ उत्तरोत्तर वृद्धि करता गया, 
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किन्तु जब से इनका अभाव हुआ और इनका स्थान नामधारी बाह्यणो ने 
अहण फ्िया, तब ही से समाज का पतन प्रारम्भ हुआ और वह पागल 
के समान किकतेब्यविमूद बन गया। श्राज भी ससार के जिन राष्ट्रा या 
समाजों ने उन्नति को है, उसकी जड से ऐसे ही निरीह व निस्स्वार्थ 
व्यक्ति मिलेंगे, जो अपने तप व ज्ञान से समाज की सेवा करते हैं । वे 
ही उस समाज के लिए सच्चे ब्राह्मण ह । 

क्त्रिय--क्षत्रिय समाज-पुरुष की भुजाओं से उत्पन्न हुए हे। 
स्ुजाओं के समान ये बाह्य व आश्यन्तर शत्रुओं से समाज की रक्षा करते 
थे। वेद-पठन, यज्ञ करना, दान देना, इन्द्रिय-निम्नह आदि ज्षत्रिय के 
मुख्य कतंब्य थे | प्रजा-रक्षण तो उनका मुख्य कतंव्य था। जो प्रजा को 
कृष्ट देता था, वह राजा नहीं कहला सकता था। वेन राजा के समान 
डसे पद॒च्युत कर सार डाला जाता था। उसे यज्ञ भी करने पडढते थे 
तथा अध्ययन भी जारी रखना पड़ता था। यज्ञ का सम्बन्ध आध्या- 
व्मिक जीवन से ही नहीं बल्कि आर्थिक जीवन से भी था। इसलिए 
राजा को यज्ञ।सम्बन्धी सब आवश्यकताओं की पूति करनी पडती थी । 
'विषयासक्ति से भी उसे दूर रहना पडता था | ,जिसके ऊपर समाज की 
रक्ता का उत्तरदायित्व हो वह यदि विषयों मे फेंसे तो समाज किस प्रकार 
जीवित रह सकता है ? विषकासक्ति ने «राजाओं अपर उनकी प्रजा की 
कितनी दुदंशा की है, इसकी साक्षी इतिहास देता है । 

इन कतंव्यों को पूरा करने का सामथ्ये प्राप्त करने के लिए उसे 
कुछ विशेष गुण प्राप्त करने पडते थे, जो थे हैं--शौय॑ अर्थात्‌ शारीरिक 
शक्ति का अच्छा विकास कर वीरत्व को धारण करना, जिससे समाज 
को आपत्तियों का वीरता से सामना किया जा सके, तेज, अर्थात्‌ आत्मिक 
बल के विकास से व्यक्तित्व को आकषक व्‌ प्रभावोत्पादक _सनावा, 
इस प्रकार के व्यक्तित्व से मुख पर एक अलौकिक तेज आ जाता हे, 
जिसके सामने दुष्टबृत्ति मनुष्य एकद्म नतमस्तक हो जाते है, ध॒ति 
अर्थात्‌ च्त्रियों मे हिस्मत भो खूब होनी चाहिए, दाच्यम्‌ अर्थात 
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क्षत्रियों के लिए व्यूवहार-कुशलता भी आवश्यक थी, क्योंकि समाज 
का राजनीतिक जीवरे उन्हीं के द्ाथ से रहता था, युद्ध से अपलायन 
अर्थात्‌ युद्ध से न सागना, यह भी ज्ञत्रियों के स्विए अत्यन्त ही आव- 
श्यक था, युद्ध से मुंह मोडकर भागना क्षत्रियों के लिए रूत्यु से भी 
खराब समझा जाता था। 
बेश्य--जिस प्रकार शरीर का भार जघाओ पर रहता है ओर वे ही 
डसका वहन करतो हैं, उसी प्रकार समाज के भरणु-पोषण का भार वैश्यो 
को बहन करना पडता था। समाज के आर्थिक विकास की सब जिम्में- 
वारियाँ इन्ही के सिर पर थी। सम्पत्ति-वृद्धि के आयोजन व साधन 
जुटाना इन्हीं का क॒तेच्य था। प्राचीन काल मे श्रत्येक वेश्य को यह 
समझना पडता था कि मे समाज का एक अन्ञ-मात्र हूँ और समाज ने 
मुझे साम्पत्तिक विकास का कास सोपा हैं। अतएव वह जो कुछ कमाता 
था उस पर समाज का प्रा-पूरा अधिकार रहता था। अन्य तीनों वर्ण 
उसमे से अ्पना-अपना भाग लेते थे । समाज में किसी तरह का आथिक 
असनतोष फटकने न पाता था। चेश्यो में त्याग वृत्ति कूट कूटकर भरी 
रहती थी । वेश्यो के क॒तंब्य, साराश मे, इस प्रकार है--वेदादि का 
अध्ययन करना, यज्ञ करना, व्यापार करना, कृषि करना, पशुआ की रक्षा 
करना, दान देना, साधारण ब्याज लेना आदि । भारत कृषिअधान 
देश है। समाज के भरण-पोषण के लिए पशु-पालन व कृषि अत्यन्त 
ही आवश्यक थे । इसीलिए वेश्यों के कतव्यों मे उनका समावेश किया 
गया। वेश्य केवल आजकल के समान घन कमाने के यन्त्र ही न 
बन जाय, इसलिए वेदाध्ययन, यज्ञ करना आदि भी उनके लिए विहित 
किये गए। ऐसे ही आदर्श वेश्य समाज का भरण-पोषण करके उसे 
जीवित रख खकते थे । 
--शूद्ध समाज-पुरुष के पेरों से डत्पन्न हुए हैं। जिस प्रकार 
शरीर में पेर हैं,, उसी प्रकार समाज मे शूद्र है। समाज की सेवा का 
सम्पूर्ण भरे उन्हीं पर रहता था। जो लोग पहले तीन वर्णो के कर्म 
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करने मे असमर्थ थे उन्हे सेवा का काम करना पडता था, जेसा कि सन 
ने कहा है-- “इन तीन वर्णो की असूया-रहित सेधा करना यही एक कस 
थरमात्मा ने शूद्र के ज्षिए बनाया” (सनु० १।६१)। सेवा कम के कारण 
शूद्र को नीचा नही समझा जाता था। प्राचीन समाज मे ऊंँच-नोच 
का कोई भेद-भाव न था । सब वर्ण अपने-अपने क्षेत्र से महत्व का स्थान 
रखते थे । समाज को चारों वर्णो की ही आवश्यकता थी | किसी एक 
के न रहने से वह सुचारु रूप से नही चल सकता था। इसी तथ्य को 
“पुरुष-सूक्त' मे आलकारिक भाषा में समझाया गया है। 

बरणें-व्यवस्था कमे-मूलऋ--इस प्रफार यह स्पष्ट है कि प्राचीन वर्ण- 
व्यवस्था समाज-शास्त्र के मूल तत्त्वों के आधार पर विकसित हुईं थी । 
चर्ण-विभाजन का जन्म से कोई सम्बन्ध नहीं था। वर्ण की कसोटी 
कऋतंब्य-कर्म थे । झ्लोजन, विवाह आदि के लिए कोई रुकावट नहीं थी । 
आचीन भारत ने इस वर्ण व्यवस्था के महत्व को अच्छी तरह समझता 
था। कोई प्राचीन ग्रन्थ ऐसा नही, जिसमें इसके गीत न गाये गए हो । 
आजा को इस व्यवस्था की देख-भाल करनी पडती थी । वह सब वर्णों 
को अपने-अपने कतंव्य कर्मो मे प्रेरित करता था। ऐतिहासिक दृष्टि से 
विचार करने से पता चल्नता है कि वेदिक काल से मद्दाभारत काल 
तक समाज ने इस व्यवस्था को अपनाया था। महाभारत के पश्चात्‌ 
इसका सच्चा स्वरूप लुप्तप्राय हो गयीं और परिणामत समाज पतन 
की ओर बढ़ता ही गया । इसी दुरवस्था को कलियुग का प्रताप बताकर 
पुराणों ने बहुत ही सुन्दर शब्दों से उसका वर्णन क्रिया है ( ब्रह्म० आ० 
२२६ )। अ्रपने बिगढ़े हुए रूप से वर्णु-ब्यवस्था आज भी भारत में 
वतंसान है । आज भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्ध आदि नामों को 
खुनकर ऐतिहासिक ज्ञान द्वारा प्राचीन आदश वर्ण-व्यवस्था के दशन 
किये जा सकते हैं 

आधश्रस-व्यवस्था--आश्रस-व्यवस्था भी प्राचीन सामरिक व्यवस्था 
में महत्वपूर्ण स्थान रखती थी । जीवन के मम को भज्नो-भाँति समसझ- 
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अधिकाशत आध्यृत्मिक था। किन्तु ससार की अवदेलना नही की जा 
सकती थी । धम, अथ, काम आदि को प्राप्ति के साधनों व प्रयत्नों से 
सासारिफता का समावेश होता था, किन्तु सयसम की सात्रा उससे 
अधिक रहती थी। वर्ग-चतुष्टय को अच्छी तरह से लमझरूने के ल्विए 
धर्मशाख, अर्धशारू, कामशाख्र व्‌ बह्मविद्या को विकसित .किया गया 
था। ये शासत्र क्रश धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष से सम्बन्धित थे । 
वग-चतुष्टय के सिद्धान्त का तात्पय यह था कि मानव-समाज सर्वाड्ीण 
सस्कृति का विकास कर सके और भौतिकता तथा आध्यात्मिकता. के.. 
सुन्दर सम्सिश्रण से ऐहिक जीवन को सुखमय बनाकर आप्रने.उद्धिष्ट... 
सक पहुच सकरे.। -- 
77 सामाजिफ व्यवस्था की उदारता--प्राचीन भारत के सामाजिक 
रीति-रिवाजों का आलोचनात्मक विचार करने से पता चलता है कि 
तत्कालीन सामाजिक व्यवस्था बहुत ही डदार थी। आजकल के 
समान कुण्ठित मनोबृत्ति ने समाज मे प्रवेश नही किया था। इस 
जलदार-बृ त्ति का पता विवाह, नियोग आदि सामाजिक प्रथाओं से चलता 
है | प्राचीन काल मे खान-पान आढ़ि पर कोई ग्रतिबन्ध नहीं था। 
चारों वर्ण बराबर एक-दूसरे के हाथ का भोजन कर सकते थे । आप- 
स्तम्ब धर्मसूत्र (२।१।३।४) मे लिखा है कि यज्ञ के लिए शूद्र भोजन 
बना सकता है। गौतम (२।७१), बौधायन (१।२।१८-१६) आदि ने 
प्रयत-शूद्ध के हाथ का भोजन विहित किया है। अश्विसस (१२०-३२१) 
के अनुसार पवे के दिन क्षत्रिय का बनाया भोजन ब्राह्मण कर सकता 
है । बह्मचारी तो किसी के भी घर भोजन कर सकता था। याज्ञवल्कय 
स्खति (आचार०, १६६) ने भी इस सम्बन्ध मे लिखा है कि “शूद्रों 
4 [स, ग्वाला, वश-परम्परागत मित्र, किसान, नाई व शरणागत इन 
का भोजन किया जा सकता है। मुस्लिम यात्री अलबेस्नी (ईसा 
की ११ वीं शताब्दी) अपने अन्य “तहकीक़ाते हिन्द” में खिखता है 
किच शवों के लोग एक साथ रहते तथा भोजन करते थे । 
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विवाह--विवाह-प्रथा भी डदात्त सिद्धान्तों पुर विकसित की गई 
थी | अव्यन्त प्राचीन काल से कोई भी झिसो “से विवाह कर सकता 
था । इस सम्बन्ध से फ्ितनी ही कथाएँ पुराणों मे है (मत्स्य ३०१७- 
२२) । मन्वादि स्घखृतियों ( मनु १०१११, याज्ञ० आचार० ४३-६२ » 
मे प्रतिल्लोम विवाहों का उल्लेख स्पष्टतया सिद्ध करता है कि प्राचीन 
काल मे असवर्ण विवाह प्रचलित थे। प्रतिल्लोम विवाह के अनुसार 
कन्या उच्च वर्ण की और पति नीच बर्ण का रहता है, तथा अनुल्लोम 
विवाह के अ्रनुसार कन्या नीच वर्ण की ओर पति उच्च वर्ण का रहता है। 
प्रतिल्लोम विवाह बोद्ध काल के प्रारम्भ में (३० पू० ६०० ब्े के लग- 
भग) तथा अनुलोम विवाह लगभग ई० स० ३०० वर्ष तक प्रचलित 
थे। स्खत्यादि मे श्रतिल्लोम विवाह को अच्छा नहीं माना गया है, 
उसकी सन्‍्तान को घाण्डालादि से सम्बन्धित किया गया है, तथा 
वर्णंसकरो में सम्मिल्षित किया गया है। मनुस्खति (१०११) मे लिखा 
है कि वेश्या, ज्षत्रिया व ब्ाह्मणी स्त्री व शूद पति से क्रश आयोगव 
क्षत्ता तथा मनुष्यों मे अधम चाण्डाल-पुत्र उत्पन्न होते हे ।”“थाज्ञ- 
वल्कक्‍य स्मृति (आचार, $३।६५) मे लिखा दे कि “ब्राह्मणी स्त्री से 
क्षत्रिय पति द्वारा सूत, वश्य द्वारा वेदेहिक और शूद्ध द्वारा चाणडाल-पुत्र 
उत्पन्न होता है, जो सब धर्मों से बहिष्कृत हे। क्षत्रिया स्त्री से वेश्य 
द्वारा सागध व शूद्ध द्वारा क्षत्तार पुत्र उत्पन्न होता है। वेश्या स्त्री से 
शूद्व द्वारा आयोगव पुत्र उत्पन्न होता है।”? इन प्रमाणों के सहारे यह 
कहा जा सकता है कि धीरे-धीरे प्रतिल्षोम विवाह समाज में अप्रिय होने 
लगे। किन्तु अनुश्ञोम विवाह बहुत समय तक समाज मे ग्रचल्तित थे । 
इस सनन्‍्तव्य की पुष्टि मे ऐतिहासिक प्रमाण भी दिये जा सकते है। 
चन्द्रगुपत सोरय (ई० पू० ३२०-२६८) ने यवनराज सेल्युकस निकॉटर 
को पुत्री से विवाह किया था। कविराज बाण भट्ट (ईसा की ७वी सदा) 
का शूढ्रा माता से उत्पन्न एक पारशव साईं था। ई०८स० रर३७-- 
८६१ के मन्दंसौर-प्रतिदाारों के लेखों से पता लगता है कि (हरिश्वन्द 
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नामी ब्राह्मण ने नामी क्षन्निय-लडकी से विवाह किया था । जाह्यण 
कवि राजशेखर (ईसा की १०वी शताब्ढी) ने चौदहान-लडकी से विवाह 
किया था| दक्षिण भारत में भी बाह्मणों ने क्षत्रिय-लडकियों से विवाह 
किये थे। गुल्वाडा गाँव के निकट एक गुफा में खुदे हुए लेख में 
वलल्‍लूर-वशीय ब्राह्मण के ज्षत्रिय-लडकी से विवाह का उल्लेख है। घमम- 
सूत्रों तथा स्मृतियों मे भी अनुतल्ञोम विवाह कितने ही स्थलों पर 
उछिखित है। पुराणों ने ऐसे विचाहों का कलियुग से निषेध किया हे । 
बौधायन सूत्र (१ सूत्र (१।८।६-८, १।६।३) में लिखा है कि असवर्ण स्त्री का 
विद्वान पुत्र 3 कमी कक “अच्छा है। गौतम घर्मसूत्र, 
बोधायन घमंसूत्र तथा वशिष्ठ धर्मसूत्र के अशोच प्रकरण मे भिन्न-भिन्न 
बर्णा की माताओं के सम्बन्धियों का स्पष्ट उल्ल ख है । उनके पुत्रों को 
पैतृक सम्पत्ति का भाग मिलता था। कल  शपप शा) ति (३॥१२,१३) में ऐसे 
विवाहो के सम्बन्ध मे कहा है कि “ह्विजातियों (ब्राह्मण, हत्रिय, वेश्य 
के ल्लिए अपने वर्ण की रुन्नी से विवाह करना उत्तम है। किन्तु अपनी 
इहच्छानुसार विवाह करने वाले के लिए विवाह करने की विधि इस 
प्रऊार है। शूद्ध के लिए शूद्धा ही वेश्य के लिए शूद्ध तथा वैश्या, 
जत्रिय के लिए शूद्धा, वेश्या तथा ज्षत्रिया और ब्राह्मणों के लिए चारो 
वर्णों की पत्नी हो सकती है ।” या न स्वृति ( ब्यव० १२५ ) से 
लिखा है कि ब्राह्मण-पुत्र को अपनी माता के वर्ण के अनुसार चार, 
तीन, आह _एक भाग मिल्नता-चबाहिए,--क्त्रिय के पुत्र को तीन, दो 
अथवा एक, वेश्य-पुनत्र को दो अथवा एक ।”? 

उपरोक्त प्रमाणो से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन काल मे 
असवर्ण विवाह समाज से प्रचल्षित थे, यहाँ तक कि शूद्र भी ब्राह्मणी 
से विवाह कर सकता था। किन्तु समय के फेर से ज्यो-ज्यों अज्ञाना- 
#यकार छाबे लगा त्यो-त्यो उच्च वर्ण के त्ञोगा में अह भाव का सचार 
होने लगा ।, इसी भाव से प्रेरित होकर समाज के सचाल्को ने प्रति- 
लोग, असुलोस आदि विवाहों को बन्द करने के लिए 'वर्णसकर” का 
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सिद्धान्त बना लिया। ऐसे विवाहों की सन्तान को. तत्कालीन अस+य 
व जगल्ली जातियों से सम्बन्धित करने के कारण जनसाधारण भी उनसे 
घृणा करने लगे । 

आठ प्रकार के विवाह--प्रतिल्लोम, अनुद्योम आदि अखसवर्ण 
विवाहो के अतिरिक्त धर्मशास्त्रो ने और आए प्रकार के विवाह माने हैं 
जेसे ब्ाह्म, देव, आष॑, प्राजापत्य, ग़ान्ध, रात्स व पेशाच । मलुस्झति 
(३।२७--३४) मे इन विवाहों का वर्णन इस प्रकार दिया है--“कन्या 
को सुन्दर वस्त्र पहनाकर और उसकी पूजा करके किसी श्रुतिशीलवान 
को स्वयं बुलाकर उससे कन्या का विवाह करना “ब्राह्म-विवाह” कहलाता 
है। जबकि अच्छी तरह से यज्ञ किया जा रहा हो तथा ऋत्विक्‌ अपना 
काये करता हो तब उस ऋत्विकू को वस्त्र-आभूषण आदि से 
सजी हुई कन्याड्रेना 'देव-विवाह” कहलाता है। एक या दो ग्रेमिश्वुन 
वर से धमपुव् बा कह - 
लाता है। दोनों एक साथ “घर्माचरण. करो! इन वचनों को कहकर 
पूजा करके जो कन्या दी जाती है, वह 'प्राजापत्य” विवाह कहलाता 
है। सम्बन्ध्रियों व्‌ कन्या को यथाशक्ति धन देकर अपनी स्वतल्त्र 
इच्छा से जा कन्या_ प्राप्त की जाती, है. उसे 'आछुर विवाह' कद्दते है । 
कन्या व्‌ वर का श्रूपनी-अपनी इच्छा _ से .जो  समोोग होता है, वह 
“गान्धवं-विवाह' है। यह मेथुन्य व पलट, । मार-पीद व अग 
छेदन फरके दीवारादि वोड चिह्लाती व्‌ रोती कन्‍्यी को जबरदस्ती घर 
से ले जाना िनपम कर / कहलाता है। सुप्त,अत्त या प्रसच्त कन्या 
से एकान्त में मैथुन-निर्मित्त जो, विद्याह किया जाता है, वह सबसे 
अधम प्रापिष्ठ 'पेशाच विवाह” है।” इन विवाहों के उल्लेख से भी 
सामाजिक़ उदारता का पता लगता है। विवाह के लिए योग्य स्थिर 
थे, जिनका पालन करना अत्येक का क्रतेव्य था। किन्तु यदि नियमों के 
विरुद्ध भी किसी स्त्री-पुरुष फा सम्बन्ध हो जाता, तो समाज उन्हे ठुकराता 
नहीं था, मनुष्य से भूल होती है, इस सिद्धान्त को मानकर उन्हें समाज 
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में स्थान मिलता के । रुत्री व पुर॒ष के नेसगिक आकर्षण के मार्ग मे 
समाज रोडा बनना नहीं चाहता था १ ऐसा कंरने से समाज में अधिक 
अशानित नही फेल पाती थी। गान्बवब, राक्स, पेशाच आदि विवाहो 
का मान्य किया जाना इसी भाव का द्योतक है । 
बारह प्रकार के पुत्रन--बारह प्रकार के पुत्रो को मान्यता देना भी 
सामाजिक उदारता का अ्रच्छा नमूना है। प्राचीच भारतीय समाज ने 
उन पुत्रों को यथायोग्य स्थान दिया था। मनुस्म्ति ( &।१%८-१६०, 
१६६-१७८) ने उन पुत्रों का वर्णन इस प्रकार किया है--““स्वायस्मुत 
नु ने जिन बारह पुत्रों का वर्णन किया है, उनसे से छ “बन्घुदायाद” 
हु वछ अदायादबन्धु”ः हं। ओरस, हक + दत्त, कृल्धिम,- मूहेत्पन्न, 
ओर अपविड ये छु दायाद व बान्वव है ॥क्वानीन, सहोढ, क्रीत, पीन- 
भंव, स्वयद्त्त व शौद्र ये छ. 'अदायाद बान्धव” है। अपने ही ज्षेन्न मे 
सस्कार से परिशुद् स्त्री में स्वय जिस पुत्र को उत्पन्न करे, उसे “औरस” 
पुत्र जानना चाहिए जिसे प्रथम स्थान ढिया जाता है । मत, नपु सक, 
रोगी आदि की पत्नी से जो गुरु द्वारा यथाविध्ि क्विये गए नियोग-.ख्े 
उत्पन्न होता है वह कल है। आपत्काल मे माता-पिता 
प्रीतिपूवंक अपने जाति वाले को जल द्वारा अपने जिस पुत्र को दे दूं 
वह 'दृत्तक पुत्र कहलाता है। गुण-दोष को समसने वाले व पुत्र-गुणो 
से युक्त अपने जाति वाले को पुत्र बत्यवे-पर वह “कृत्रिम! कहलमता है । 
जो घर मे पेद्रा हो झिन्‍्तु किसका है यह ज्ञान न हो,. वह उसी का 
होता है जिसकी पत्नी से उत्पन्न हुआ हो, व उसे यह कहते है । 
माता पिता या उनसे से किसी एक के द्वारा परित्यक्त पुत्र को यदि 
स्वीकार किया जाय तो वह “अपूबिड? कहलायगा। पिता के घर कन्या 
छिपूक्तर जिस पुत्र को उत्पन्त करे, उसे अपने से विवाह करने का 
“कफानीन” पुञ्न बतावे । जान या अनजान से जिस गशसिणी का विवाह- 
संस्कार हो जस्ता है, उसका गर्भ उससे विवाह करने वाले का हो जाता 
है, व उत्तैन्न पुत्र 'सहोढ़' कहलाता है। माता-पिता के पास से जिसे 
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पुञ्न बनाने की इच्छा से खरीदा जाता है, वह “क्रीतक! पुत्र कहलाता 
है। चाहे वह खरीदने वाले की जाति का हो या न हो। जो पति से 
से व्यागी गईं है या विधवा है, वह अपनी इच्छा से किसी दूसरे से 
विवाह करके जिस पुत्र को उत्पन्न करती है, वह 'पौनभंव! कहलाता है। 
माता-पिता-विहीन या बिना कारण माता पिता का त्यागा हुआ वह 
अपने को जिसे दे दे उसी का 'स्वयंदत्त' पुत्र दो जाता है। ब्राह्मण 
इच्छापूवक शूद्वा मे जिस पुत्र को उत्पन्न करे वह 'पारशव” कहलाता 
है कि वह जीवित रहते हुए भी शव के ही समान है ।” इन पुत्रो को 
स्थान देकर समाज ने अ्रपनी उदारता का ही परिचय दिया है। प्राचीन 
काल में नेतिकता का भाव इतना कुण्ठित नहीं था, जितना कि आज- 
कल है। वहाँ तो सबके हित पर दृष्टि रखी जाती थी। प्रत्येक जीव 
परमात्मा का ही अंश माना जाता था। इसीलिए प्रत्येक बालक, चाहे 
उसके पेदा करने वालों ने सामाजिक नियमों का उछड्डन करके ही उसे 
क्यों न पेदा किया हो, समाज में स्थान पाने व पूर्णतया रक्षित किये 
जाने का अधिकारी माना जाता था। समाज माता-पिता के अपराध 
के लिए उस बालक को शासित करना पूर्ण अन्याय समझता था जेसा 
कि आजकल किया जाता है। आजकल कितने ही कानीन व पौनर्भव 
पुन्न निदंयतापूवंक सार डाले जाते हैं। आधुनिक समाज इन्द्रिय-. 
३निम्नह का पाठ सिखाने के बदले गरीब शिकश्षुओ की _ हत्या से दी ध 
की रक्षा समझता है। धर्म के ठेकेदारों को चाहिए कि कर्ण व ईसा के 
के समान कानीन पुत्रों व कबीर के समान पोनसंव पुत्रों के जीवन पर 
विचार कर और सोर्च कि उनके समाज से धर्म के नाम पर कदाचित 
कर्ण, कबीर आदि का गला घोंट दिया गया होगा । इन सब बातो से 
पता लगता है कि सामाजिक व्यवस्था जहाँ उच्चतम चेतिक 


आदुर्शों पर अवल्म्बित थी, वहाँ डसः थी, वहाँ उसमे मनुष्य की गलतियां के किए 7 
भी स्थान था। अमवशात्‌ यदि किसी से किम 25003 आन गलतो हुईं तो 
उसे हेय नहीं समझता था. किन्त एक उत्तम डॉक्टर के समान उसकी 
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गल्लतियो का विचेष्ठट करफे उसे आत्म सुधार के मार्ग में प्रवृत्त करता 
था। यही साम्राजिऊ डदारता है, जोफि भारतीय सामाजिक व्यवस्था 
मे ओत-प्रोत थी । यही कारण है कि कानीन, सहोढ तथा गूढज आदि 
सुत्रों को भी समाज में स्थान दिया गया। 
नियोग--पति के मरने, विदेश चले जाने, नपु सक हो के मरने, विदेश चले जाने, नपु सक हो जाने या 
रोगग्रस्त हो जाने पर. निस्सनन्‍्तान खी को अधिकार था कि वह किसी 
घर्मनिष्ठ, विद्वान व योग्य व्यक्ति से सन्तान प्राप्त करे । इस प्रकार के 
उत्पादित पुत्र लेबर! कहत्ताते थे। प्राचीन सामाजिक व्यवस्था 
अनुसार पुत्र-प्राप्ति अत्यन्त ही आवश्यक मानी जाती थी। निस्सनन्‍्दान 
के लिए कोई स्थान नहीं था। ऐतरेय_ बाह्ण (७4३- १८) आदि मे 
इसका विशद्‌ विवेचन किया है। प्राचीन इतिहास में कितने ही क्षेत्रज 
पुत्रों का उल्लेख है। युधिट्टिर, भीम, अजु न, नकुल तथा सहृदेव 
आदि पाण्डव भी क्षेत्रज थे । इस प्रथा पर यदि विच्वर किया जाय तो 
स्पष्ट होगा कि पारिवारिक जीवन-की--शहु-ला को _बनाये...रुखने तथा 
निसर्ग-सिद्ध जनन-शक्ति के विकास के लिए यह प्रथा आवश्यक है। 
जी श से आ आ आओ 0०-3० ननटणण 
समाज से अन्‍न्या को स्थान-- प्राचीन सामाजिक व्यवस्था मे 
जन्म के सिद्धान्त को कोई महत्त्व नहीं दिया गया था। वह सामाजिक 
व सासकृृतिक व्यवस्था मनुष्य-सात्र के लिए थी। कोई भी व्यक्ति उसमें 
सम्मिलित हो सकता था। आजकल के समान, गोरा हब्शी, चीनी 
आदि जातीय ट्वंषों को बढाने वाले भावों ने समाज में प्रवेश नहीं किया 
था। विदेशियों व असभ्य जातियो को भी सुससक्षत बनाकर समाज 
मे सम्मिलित कर लिया जाताथा तथा उन्हे सम्पूर्ण सामाजिक अधिकार 
भी दिये जाते थे। ऋग्वेद से पता चल्नता है कि धीरे-धीरे दस्यु, दास 
आदि आयेत्व के रग मे रंग दिये गए थे ( ऋग्वेद १॥$०२।९, 
<।३२॥।१४, ६।३४॥३ ६।२२॥१०, ७।८३।॥ )। पुराणों में शकादि 
विदेशियों को भारतीय ससस्‍्क्ृति मे रग दिये जाने का डल्लेख कितने ही 
स्थानों फैर है। इसी उदारता के परिणामस्वरूप यूनानी हिलियोंडोरो 


2२६ भारतीय सस्कृति 


(ई० पू० प्रथम शताब्दी) 'परम भागवत' की पदक घारण करके पक्का 
वेष्णव बन गया। बेसनगर ( मध्य भारत से भलसा के पास ) से 
उसका विष्णुध्वजस्तम्भ व उस पर खुदा प्राकृत लेख आज भी इस 
बात की साक्षी दे रद्दा है। शक, हुण, आभीर, पोचेगीज़ आदि कितनी 
ही विदेशी जातियाँ भारतीय सामाजिक सगठन द्वारा पचा ली गई 
जिनके वशज आज अपने को भारतीय संस्क्रृति के परम भक्त मानते हैं। 

समाज मे प्रगतिशीलता--प्राचीन भारतीय समाज एक जीवित 
एवं प्रगतिशील सस्था के रूप मे उपस्थित होता है। सैद्धान्तिक दृष्टि 
से तो समाज के सचालन के लिए वेद ही सब कुछ थे, फिन्तु खामा- 
जिक विकास के लिए भी पूरी स्वतन्त्रता थी। जिन नियमों हारा समाज 
सच्चात्षित किया जाता था, उन्हे धर्म कहते थे। साधारणतया, वेद को 
धर्म मान लिया गया था। किन्तु, देश-फाल के अनुसार परिवतन- 
शीलता व विभिनज्ञता को भी पूरा-पूरा स्थान दिया गया था। विभिन्न 
धर्म-सूत्रों व स्मृतियों का अस्तित्व इस बात की पुष्टि करता है। प्राचीन 
आचायों ने भी धर्म-प्रामाण्य के बारे मे लिखते समय इसी भावना को 
स्थान दिया है। मनु ( मनु० २।१२,१३ ) इस सम्बन्ध मे इस प्रकार 
लिखते हं--“सम्पूर्ण वेद थर्म का मूल है, वेदज्ञों की स्घति व उनका 
शील भी । इसी प्रकार साधुओं का आचार व आत्मा की तुष्टि भी धर्म 
का मूल है। वेद, स्थिति सदाचार व जो-कुछ आत्मा को प्रिय लगे बह 
भी प्रमाणरूप माने जाते थे।” इस प्रकार धर्म-प्रामाण्य से वेदों का 
स्थान सबसे ऊँचा था । तत्पश्चात्‌ स्मृति का स्थान था | वे ही स्म्रतियों 
प्रमाण मानी जाती थी, जो वेदों के विरुद्ध न थी। किन्तु सदाचार 
याने विद्वान खज्जनों का आचरण व अपनी आत्मा को जो प्रिय लगे वह 
भी प्रमाण-रूप साने जाते थे। इससे मालूम होता है कि प्राचीन काल 
मे भारतीय समाज में विचार-स्वातन्त्य को पूरा-परा स्थान दिया गयए 
भा और नये-नये परिवर्ततों को भी अपना द्विया जाता था | कभी-कभी 
इन सबके लिए श्रुति-प्रसाण भी मिल जाता था। फिर समारय मे यह 
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भाव भी प्रचलित था कि वेदों को कितनी ही शाखाएँ लुप हो गई है। 
इसलिए यदि किसी के ल्लिए कोई श्रुति प्रसाण न मिल्षता, तो उसे 
किसो लुप्त श्रुति से सम्बन्धित कर दिया जाता था। इस प्रकार समाज 
में नई नई बातों का भी प्रवेश करा दिया जाता था। इसके श्रतिरिक्त 
यदि कोई प्रथा अप्रिय हो जाटी तो उसे 'कल्निवर्ज' कद्दकर रोक दिया 
जाता था । अल म 74 2ल कक , भ्रजुन्ञोम, प्रतिद्ोम आदि विवादों का यही द्वाल 
हुआ ? धमंसूत्र-स्मत्यादि का बीहुल्‍य तथा मध्यकालीन टीकाकारो व 
निबन्धकारों की बडी सख्या इस बात की साकी देती है कि प्राचीन 
सारतीय समाज जीवित-जाग्ृत ससस्‍्था था, जहा विचार-स्वातन्त्रयथ को 
पूरा स्थान था । 


(२) 
२ [20 
समाज मे स्त्रियों का स्थान 

स्‍त्री व सामाजिक जीवन--बिम्चआुकार अकृति के बिना पुरुष का _ प्रकार प्रकृति के बिना पुरुष का 
काय अपूर्ण ही रहता है उसी प्रकार स्त्री के बिना मनुष्य का जीवन भी 
अपूर्ण ही है। प्राचोन सारत ने जेसा समाज मे सन्नी के स्थान को समझा 
था, वेसा और किसी के स्थान को समाज ने कभी नहीं समका । किसी ने 
डसे अपनी मिलकियत समझकर घर के अन्दर बेन्दे रखना ही ठीक 
कल के खिलौना समझकर उससे जोविन-भर खिल्वाद की, और _ 

न कह अल अल मसकर खूब चैन न्‍्सी बजाई । 

किसी ने उसे श-आराम कमी चीज लमसुकर बे न की बन्सी बजाई। 
किन्तु प्राचीन भारत ने उसके सच्चे दर्शन किये एवं डसे समाज से | 


स हा 3 सकी स्थान दियों[5 
, जीवनन्माडी-के दो पंहिये--स्त्री व पुरुष जीवन-गाडी के दो 


पहिये माने गए थे। दोनो पहिये बराबर रहने चाहिएँ व साथ-साथ चलने... 
चाहिएँ, तब, तो जीवन गाडी अच्छी तरह चलन सकती है। इसीलिए 
स्‍त्री कोप्रुष की अर्धाज्िनी कहा। शतपथ ब्राह्मण ( <।२।३॥३० ) 
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लिखा है कि “पत्नी पुरुष की आत्मा का आधा भाग दै। इसलिए 
जब तक मनुष्य पत्नी को प्राप्त नहीं कर लेता तब तक प्रजोत्पादन न 
होने से वह अपूर्य रहता है।” महाभारत (आदि पे ७४।४०) में लिखा 
है कि “भार्या सनुष्ष का आधा भाग है व श्रष्ठतम मित्र है। वहों 
ब्रिवर्ग को जड है, वही तारन हारी दें ।” इसी प्रकार मन्वादि स्मृतियों 
में भी लिखा है। पुरुष को कही इस बात का घमरण्ड न हो जाय कि 
वह अधिक शारीरिक शक्ति रखता है, इसल्निए स्त्री पर डसका अधिकार 
रहना चाहिए। जब्रकि रुत्री इसीका आधा अज्ञ हे, तब अधिकर्ता व 
अधिकृत का भाव रह ही नहीं सकता । थे तो दोनों ही बराबर हैसियत 
रखते है। स्त्री व पुरुष एक ही पारिवारिक जीवन के ढो विभिन्न पहलू 
है। पारिवारिक जीवन मे दो भ्रकार की जिम्मेवारियाँ रहती हैं-- 
आन्तश्कि जीवन सम्बन्धी और बाह्य जीवन-सम्बन्धों: जिनसे क्रमश स्त्री 
व पुरुष सम्बन्धित रहते है। पारिवारिक सुख तथा शान्ति के त्षिए जीवन 
के दोनों पहलुओं का सुचारु सब्बंलिन अ्रत्यन्त हो आवश्यक हैं। यदि 
दो मे से किसी एक में कमी रही तो जीवन दु खमय हो जाता है। 
ग्रहिणी--परिवार के सदस्य घर मे रहकर ,जो-कुछुकरते-दहै”या-- 

उनके लिए जो-कुछ किया जाता है, वह सब परिवार के आनन्‍्तरिक 
जीवन मे समाविष्ट हो जाता है 2० अप चका के एक-साथ रहने से 
ही पारिवारिक जीवन का प्रारम्भ होता है। ज्यो-ज्यो सन्‍्तान-बृद्धि होती 
है या अन्य प्रकार से परिवार के सदस्यों की संख्या बढने लगती है, 
त्यों-त्यों डसका आान्तरिक जीवन भी विकसित होने लगता है। इस 
जीवन का सम्बन्ध पूर्णतया स्त्री से दी...7हुता है। डसे ही परिवार के 
छोटे-बड़े सब सदस्यों की-चिल्ता करनी पडती है। उसे अपने घर को 
साफ-सुथरा रखना, भोजन की व्यवस्था करना ओर अतिथि-सत्कार के 
उत्तरदायित्व को पूरा करन्त पड़ता था । उसे अपनी सनन्‍्तान का पालर्न- 
पोषण करके उन्हे योग्य नागरिक ओर समाज-सेवक बनाने का प्रयत्न भी 


करना पढता था। परिवार के छुटे-बंडे संब सदस्यों को चिन्ता उसे ही 
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करनो पडती थी। इन सब घरेलू बात्यों को जिम्मेवारी स्त्री पर ही 
रहती थी। इसीलिए डसे गृहिणी-पद्‌ पर सुशोभित किया गया था। 
महासारत ( शान्ति० १४४।६६ ) से लिखा है कि “घर घर नहीं है, 
गृहिणी घर कही जाती है।” मलुस्खति (३४९६-६२) शाकुन्तल (8।१८) 
आदि मे स्त्री के ग्रहिणी-पद्‌ का सुन्दरर-लिवेचन किया है। आजकल 
भी बोल-चात्न को भाषा में वह जहर वाली) क वाली कहलाती है। प्राचीन सामा- 
जिक जीवन मे गृहिणी-पद अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण था, क्योकि उस समय 
का पारिवारिक जीवन स्वावल्मम्बन के सिद्धान्त पर स्थित था। इसलिए 
साधारणतया स्त्री को कपडां छुनना, गाय दुहना ओर कृषि-सम्बन्धी 
अहुत-से कॉमो की जिस्सेवारियाँ डठानी पडती थीं। बाह्य जीवन का 
आर स्त्री नही डदखफुकी थी, क्योकि लि नेंडले चर के दरी-किए. 
बनाया है। बालक को नौ मास गर्भ में धारण करके उसे जन्म देना और 
तत्पश्चात्‌ कितने ही दिनों तक अपना अधिफाश समय उसी की सेवा 
मे व्यतीत करना आदि बातें बताती हैं कि हृष्योपाजन आदि उद्र- 
निर्वाह के साधन जुटाना उसकी मर्यादा के बाहर के काम हैं। ये कास 
तो पुरुष के स्िए बनाये गए हैं, क्योकि स्वभावत ही वह डस योग्य 
है। यदि रुत्नी घर की सब जिम्मेवारियों अपने सिर पर न उठाए तो 
पुरुष को कितनी कठिनाइयों का सामना करना पडेगा। यदि स्त्री भी 
'डसके समान उद॒र निर्वाह के साधन हँढने बाहर जाय तो घर का 
आन्तरिक जीवन कदाचित्‌ शून्य के बराबर ही रहेगा, जेसा कि आज- 
कल पाश्चात्य रंग-मे-रँंगे हुए परिवारों मे दिखाई देता दे । 
माता--ग्रृहिणी-पद्‌ के अतिरिक्त निसगं ने स्त्री को मातृ पद के 
योग्य भी बनाया है। माता! शब्द पारिवारिक जीवन के लिए अमृत का 
भाण्डार है। वह क्या है, सानो परिवार के लिए त्याग, तप और प्रेम 
की त्रिवेणी ही है | जिसे इस त्रिवेणी के पवित्र प्रम-जल से स्नान करने 
का सौभाग्य _न मिला हो, उससे अधिक अभागा ओर दूसरा न होगा । 
माता और पुत्र का जो परस्पर प्रेम रहता है, उसी से पारिवारिक जीवन 
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अधिक सुखी बनता है। माता समाज-सेवा के डँचे-पे-डँचे आदु्शों की 
साज्ञात्‌ मूर्ति ही है। वह अपने लिए जीवित नही रहती बल्कि अपने' 
परिवार के छिए, अपने पुत्रो हे परिवार के ल्लिए। पारिवारिक सुख को 
बढ़ाने मे वह कोई बात उठा नहों रखतो। अपने बच्चों के पालने- 
पोसने से वह सब कष्टा को हँस हँलकर मेलती है, क्योकि उन्हे सुयोग्य 
बनाने की जिम्मेयारी उसी पर रहती है। <स प्रकार मातृत्व का पद 
उसे पारिवारिक जीवन का केन्द्र बना देता है । प्राचीन भारत मे स्त्री 
के पद को भी अच्छी तरह से समझा गया था, और इसका महत्व ओर 
विवेचन सूत्र-स्मृत्यादि साहित्य मे किया गया है । 

सहचरी--स्त्री को उपरोक्त दो पदो के अतिरिक्त एक ओर पद 
प्राप्े था और वह था पुरुष की सहचरी का । मृहिणी एवं माता की 
जिम्मेवारियों से उसका जीवन नीरस न हो जाय तथा परिवार के बाह्य 
जीवन के रूमसटों मे रात दिन पडे रहने से उसके पति का जीवन भी 
नीरस न हो जाय, इसलिए वह पति की सहचरी बनकर जीवन-सोख्य 
का आनन्द लेती थी। प्रकृति ने डसे जो सौन्दर्य एवं माधुर्थ दिया है, 
उसे अपने प्रयत्नो से लक्षित कल्ना आदि के रूप से परिणत करके वह 
जीवन के दु खो को भुल्ाने मे समर्थ होती थी। उसका सौन्द॒य और 
भाधुय॑पूर्ण प्रेम, झो उसके अद्भ-अज्ञ से टप्रकता था, पति की दिन-सर 
की चिन्ताओं और रूझटो को भस्मसात्‌ करने मे सम होता था।' 
पुरुष ऐसी सहचरी पाकर अपना ढु ख आधा भ्रौर सुख दुगुना कर लेता 
था। यह साहचर्य किसी एक दिशा से ही परिसीसित नहीं था, उसका' 
सम्बन्ध जीवन के प्रत्येक पहलू से था। आपस्तम्ब धर्म सूत्र ( २।६।११४॥ 
१६-१७ ), महाभारत ( आदि० ७४।४० ) आदि प्राचीन ग्रन्थों मे 
स्‍त्री के सहचरी-पद्‌ का अच्छा विवेचन फ्िया गया है। विवाह-संस्कार 
के आलोचनात्मक अध्ययन से स्पष्ट होता है कि प्राचीन भारत में स्त्रो 
की तीनों हैसियतों पर विशेष रूप में ध्यान रखा गया था , विवाह-संस्कार' 
की सप्तपदी, अश्मारोहण, श्र्‌ व दर्शन आदि रस्में ध्यान देने थोग्य हैं । 
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धसप्तपदी में वरवधू धीरे-भीरे सात कदम एक-साथ चलते है और निश्चय 
करते हैं कि उनका साथ आजन्म निसेगा, तथा एक-दूसरे को सुखी 
बनाने मे कुछ बाकी न रखा जायगा । इसी रस्म से स्थायी मेत्री के अर्थ 
मे साप्तददीन सख्यम! शब्द का श्रयोग सस्क्ृत से प्रारम्भ हुआ | 
इस रस्म के पूरा होने पर ही कानून की दृष्टि से विवाह पूरा समझा 
जाता है। अश्मारोहण मे वधू के पेर को वर पत्थर पर रखता है और 
उसके पेर के ओँगूठे को अपने हाथ से पकडकर कहता है कि “पत्थर के 
समान स्थिर बनों । जिस प्रकार पत्थर से इृढता, स्थेये और अपने स्थान 
पर डटकर रहने की क्मता रहती है, उसी प्रकार वधू को अपने गृहस्था- 
अम से स्थिर बनने के क्षिए कहा जाता था। ध्रूब-दुर्शन का तात्पय था 
कि वधू स्वाभाविक चब्चलता के वशीभूत होकर दृढता को न छोडे । इसके 
पश्चात्‌ वर-वधू को सन्‍्तानोत्पत्ति तथा वर्ग-चतुष्टय की श्राप्ति आदि 
से सम्बन्धित कितने ही प्रण करने पढते थे ( ऋ० १०।८४।३६, अथव ० 
१४।१।४०, आश्व० शु० १।७।३ )। विभिन्न रस्मो के समय जो चेद- 
मन्त्र ( ऋ० १०।८९।६६, ऋ० १०।८९१३३६-४२, अथवचें० १४।१।४७- 
४८,२९०, यजु ७१, तेत्ति" आ० २२४६ ६ ) पढ़े जाते थे, उनमे 
रुन्नी के गुद्दिणी, माता ओर सहचरी के पदो का स्पष्ट विवेचन दहै। ये 
भाव पहले ही से वधू के मन पर अरड्धित कर दिए जाते थे, जिससे नये 
जीवन से प्रवेश करने के पहले वह अपने ऊपर आने वाली जिम्सेवारियों 
को भी भत्नी भाँति समझ से । विवाह स्प्री-पुरुष को आजीवन-बनन्‍्धन _ 
मे बॉँच देता था। वह एक धामिक कृत्य तथा जीवन की जिम्मेचारियों 
को सबके सामने सहष्ं स्वीकार करने का सुचर्ण अवसर था । 
कि का उद्देश्य ओर उत्तरदायित्व-प्राचीन भारत की स्री 
विवाह के समय हो समक्त ज्ञाती थी कि उसे विवाहित-जीवन मे केवल 
इन्दरियं लाहुवता को हि हो-बही करनी है, अपित गृदियी, माता तथा 
सहचरी के उत्तरदायित्त्र को भी डठाना ह्दे। बह आदर्श यूहिणी, आदुश 


हलवा सकल तक 


माता अधछ आदर्श सहचरी बनने मे अपना गौरव समसरूतो थी। गृहिणी 
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के उत्तरदायित्व को पूरा करने के द्षिए वह अधिकाश समय घर की 
देख भाल में बिताती थी ओर उसे स्वर्ग-तुल्य बनाती थी। वह माता 
ओर सहचरी के उत्तरदायित्व को भी पूरी तरह से निबाहती थी । 
इसीलिए मनु (६१६५-६२) ने स्त्रियों के लिए कहा है---““बहुत कल्याण 
चाहने वाले पिता, आता, पति तथा देवर आदि इन स्त्रियों का 
आदर करें । जहाँ नारिया पूजी जाती है, वहा देवता रमण करते है । 
जहाँ इन्हे पूजा नही जाता वहाँ सब काये निष्फल होते है। जहा स्त्रियाँ 
दुखी रहती है वह कुल शीघ्र ही नाश को प्राप्त होता है। जहाँ ये 
दुखी नही रहती वह कुल बृद्धि को प्राप्त होता है। जिन घरो से अप- 
मानित होकर.स्न्रिमम-श्रपप- देती हैं, वे पूर्णतया नाश को प्राप्त दवोते हे 
मानो किसी है त्या ने उनका विध्वुस क्या हो। इस लिए आभूषण, वस्त्र 
तथा भोजन आदि द्वारा उत्सव आदि पर उन लोगों द्वारा जो, कल्याण 
की इच्छा रखते है, इनको सदा पूजा को जानी चाहिए। जिस कुल मे 
पत्नी से पति और पति से पत्नी सदा सनन्‍्तुष्ट हो वहाँ निश्चित रूप से 
कल्याण रहता है। यदि स्त्री-पुरुष को न रुचे ओर धह उसे प्रसन्न न करे 
तो इस अ्रग्नसन्नता से कुल वृद्धि नहीं हो सकती । स्त्री के रुचने पर 
सम्पूण कुल अच्छा लगता है, उसके न रुचने पर कुछ भी अच्छा नहीं 
लगता ।” इस प्रकार मनु ने स्पष्ट भाषा में सरत्रो के स्थान, उत्तर- 
दायित्व और उसके साथ किये जाने वाले व्यवहार आदि का अच्छा 
विवेचन किया है । 

स्‍त्री का महच्त्व-विवाह के पश्चात्‌ से स्त्नी-पुरुष को प्रत्येक पारि- 
वारिक काय मे एक-साथ रहना पढ़ता था। रुत्री की अलुपस्थिति में 
कोई भी धार्मिक काये नहीं हो सकता था। पारिवारिक जीवन मे स्त्री 
का बढा महत्त्वपूर्ण स्थान था। कालिदास ने रुन्नी के महत्त्वपूर्ण स्थान 
का वर्णन “अज-विज्ञाप! के अवेसर पर अंज के मुख से इस प्रकार 
करवाया है ( रघु० ८६७ )--“गृहिणीं, सचिव, सखी झोौर ल्लित- 
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कला सोखने मे तू मेरी प्रिय शिष्या थी। निंय भाग्य ने तुझे मुम्से 
छीनकर मेरा क्या न छीना*८-...... ८ हु कि 

ख्री का कार्य-चषेत्र परिवार तक ही सीमित नही था, समाज से भी 
उसका पूरा सम्बन्ध था। पुरुष के समान उसका भी वेयक्तिक व 
सामाजिक जीवन रहता था । उसे वेद पढने व डपनयन आदि संस्कारों 
द्वारा सुसंस्कृत बनने का अधिकार था। पुरुष के साथ उसे भी तीन 
ऋण चुकाने पडते थे तथा शारीरिक, सानसिक व आत्मिक शक्तियों 
का सम्यक्‌ विकास करना पडता था। वह पति के साथ वानप्रस्थ आश्रम 
में प्रविष्ठ होकर आत्म-विकास के मार्ग धपमे अग्रसर होती थी । स्त्री अपना 
हर प्रकार से विकास कर सकती थी | री शिक्षा का भी यथोचित 
प्रबन्ध किया जाता था। ख्त्रियों के लिए भी गुरुकुल रहते थे। पाणिनि 
ने उपाध्याय शब्द के दो खीलिड्॒ रूप बताये हें--एक “डपाध्याया 
अर्थात्‌ उपाध्याय की पत्नी, दूसरा “डपाध्यायानी” अर्थात्‌ उपाध्याय 
के समान अध्यापन-काय करने वाली ( अष्टाध्यायोी ४।३।३२२ पातअ्षत्त 
भाष्य )। मनु (२५७१) कहते हैं “जो वेद के एक भाग अथवा 
वेदाह्यों को जीविका के लिए पढाता है वह उपाध्याय कहलाता है।” 
इससे स्पष्ट है कि कुछ ख्त्रियों जीवका के लिए अध्यापन-कोय नी 
करती थीं । अथवेचेद ( ३॥४।३८ ) में लिखा हु कि “ब्रह्मंचर्थ बंत 
समाप्त करने पर कन्या युवा पति को श्राप्त होती है।” इस गअकार 
वेदाभ्यास लडकियों के लिए भी अनिवार्य सा था | 

पातिव्रत्य तो भारतीय स्त्रियों का जीवन सर्वेस्व था । प्राचीन भार- 
तीय गाहस्थ्य सोख्य का रहस्य पातिवत्य व दाम्पर य-प्रेम मे छिप। है। 
पति के चुनने मे उसे स्व्रंत॑त्नता रहती थी । कही कहीं स्वयंवर-प्रथा सो 
थी | एक बार पति चुन लिया कि फिर आजन्स साथ निबाहना पढ़ता 


कम... भमन+भाकित, 


श्रोकसती: "रॉ 
“था सती-प्रथा भी प्राचीन काल से प्रचलित थी। सत्री-जीवन को मिट्टी 


(क4+५५०-कक-+्तकतक+्न न... कक 


में भिलाने वाली कुप्रथाएँ प्राचीन सारत से नहीं थीं। बाल-विवाह 
बृद्ध-विबाह आदि अज्ञात थे। विधवाञ्ओ का भी कोई विशेष ग्रश्न नहीं 
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था । एक तो बृद्ध-विवाह की प्रथा नहीं थी, दूसरे साधारणतया ख़ती 
की प्रथा थी । इससे विधवाओं की सख्या बढ नहीं पाती थो। फिर भी 
नियोग द्वारा वे सन्‍्तान ग्राप्त कर सकती थी । इस प्रथा के बन्द होने पर 
विधवा-विवाहँ की प्रथा चल्ल पडी । मनु तथा पराशर आदि स्थृतिकारों 
पौनभंत! पुत्र को मान्यता देकर विधवा-विवाह की स्वोकृति दी है। 
प्राजीन स्त्रियॉनल्प्राचीन भारत की स्त्रियाँ माता, ग्ृहिणी आदि 
के उत्तरदायित्व का-अच्छी तरह से निर्वाह करती थी। बात्क के गर्भ मे 
आते ही मातृत्व की जिम्मेवारियाँ प्रारम्भ हो जाती थी | माता बालक 
को अपने दूध के साथ उत्तम उत्तम आद्शों का पान भी करा देती थी। 
भ्र्‌ व, प्रहमद, रास, कृष्ण आदि विभूतियों का बहुत-कुछ गौरव बाल- 
पन की शिक्षा ही के कारण था। तारा, कौशल्या, मन्दोदरी, सीता, 
द्रौपदी आदि के गाहंस्थ्य-जीवन की संफल्नत्तों का कारण ग्हिणी-पद 
का सम्यक्‌ निर्वाह ही था। संयुक्त परिवार प्रथा मे तो ग्रहिणी के उत्तर- 
दायित्व बढ़ जंते हैं। विद्याध्ययन आदि के चेत्र से भी प्राचीन स्त्रियों 
ने आश्वयेजनक उन्नति की थी । मन्त्रदष्टी, दार्शनिका, कवयित्री, गरि- 
तज्ञा आदि के रूप मे प्राज्जीन स्त्रियों भारत के सास्कृतिक इतिहास मे 
असर हो गई है। विश्ववारा आज्रेयी ( ऋ० ५२८ ), अयाला आज्नेयी 
(ऋ० ८।८०६ १), घोषा काक्षीवती (क्न० १०।३६-४०),सिकता निवाबरी , 
यसी वेबस्वती आदि सन्न्रदृष्टियों के वेद-मत्र आज भी ऋग्वेद से 
वतमान है। दर्शन-शास्त्र के इतिहास मे गार्गी व मैन्नेयी के नाम चमर 
हैं। शरीरिक शक्ति व वीरेंता-के चेत्र मे केपी आदि ने अपना गौरव 
प्रदर्शित किया है ओर सीता राम के साथ जँगर्क्-जगत्न भटकी । पति-प्रेम 
व पति-निष्ठा मै भी प्राचीने सियो-से कुछ केम प्रशंसा प्रा्ष नही की है। 
इसका उत्कृष्ट उदाहरण सावित्री के जोन में मिलता हैं। साविन्नी 
खीता, मन्दोदसे, द्रौपदी आदि-अआदश सत्तियाँसारनी जाती है। * 
आधुनिक ललना--भारतीय ख्लियो का प्राचीन चेशिष्ड्य आज भी 


कुछ अंशो मे वर्तमाने है+-अप्धुनिक आरतीय ललखना पति की,सहःवरी 
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का आदर्श दुनिया के सामने रख सकती है| इस गिरी हुईं दल्लत मे भी 
'डसमे जो तप, त्याग, पति निष्ठा आदि के भाव कूट-कृटकर भरें है, 
अन्यत्र कही नही पाये जाते। ख्त्रियों ने प्राचवोन आदशो को बहुत-कुछ 
सैंभाल रखा है, किन्तु पुरुष उनसे च्युत्त हो गए ह। खत्री को कितने हीं 
दु ख सहने पछते हैं । पति मूरूता के कारण उसे ठुझकराता है तथा पर- 
स्रो-ममत आदि दोषों से असह्य कष्ट सी-देता हैे। वह सब यातनाएं 
मूक भाव से सद्द लेती 

उपूस॒हार--साराश मे यह कहा जा सकता है कि प्राचीन भारत 
की सामाजिक व्यवस्था से स्त्रियों को समुचित स्थान दिया गया था ४ 
पारिवारिक व सामाजिक जीवन में उनकी उपयोगिता का विचार करके 
उन्हे आदर्श ग्रहिणी, आदर्श माता व आदर्श सहचरी बनाने की व्यवस्था 
की गई थी। प्राचीन भारत के लोग स््रियों का आदर करना भो जानते 
थे। ख्रो-शिक्षा की उत्तम व्यवस्था की गईं थी। आजकल भारतीय 
स्त्रियों की जो शोचनीय व दयनीय स्थिति है, वह प्राचीन भारतोय 
सस्कृति के आदर्शों के बिलकुल विपरीत हे । 


(३) 
अस्पश्यता 

अस्पृश्यता का कल्नडू--जिस देश से मानव-जीवन को जउद्नत 
बनाने के लिए ऊँचे-से-ऊँचे सिद्धान्त विऊसित हुए हो, झँची-से-डँची 
सामात्निक व्यवस्था का प्रादुर्भाव हुआ हो, वहीं मानव-समाज के एक 
अड्ड को अस्पृश्य कहकर ठुकराया जाय, यह तो अत्यन्त ही दुः्॒व 
आश्रय की बात है। मनुष्य-मात्र के लिए कल्याणकारी भारतीय 
ससर्क्ृृति पर अस्पृश्यता बढा भारी लाब्छन है। वेद और स्थति को 
मानने वाले उच्चवर्णीय समान के एक श्रज्ञ को तोडफर फेकने में जरा 
भी नहीं हिचकिचाते, किन्तु उसे घासिक झृत्य मानते है। इस मनो- 
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वृत्ति के कारण समाज व राष्ट्र का कितना अहित हो रहा है यह किसी 
से छिपा नही है । 

प्राचीन भारत में अस्पृश्यता का अभाव--यह निष्पक्ष भाव से कहा 
जा सकता है कि प्राचीन भारतीय संस्कृति मे अस्प्ृश्यता को कोई स्थान 
नथा। वेद तथा तदलुकूल स्मृत्यादि मे कही भी डसका उल्लेख नहीं 
है। जहाँ 'डदारचरिताना तु वसुधव कुट्म्बकम! का सिद्धान्त चरि- 
ताथथ किया जाता हो, वहाँ समाज के एक बडे अड्ज को तोडकर फेक देने' 
का आदेश हो, यह कैसे सम्भव हो सकता है ? प्राचीन काल मे वर्ण- 
व्यवस्था कमसूलक सानी जाती थी । समाज को एक जीवित पुरुष मान- 
कर चार पण उसके चार अन्न माने जाते थे। “पुरुष-सूक्त! ( ऋ० 
१०॥६०।११ ) मे शूद्रों को परमात्मा के परों से उत्पन्न हुए बताया गया 
है। इससे यह स्पष्ट है कि समाज को शूह् की नितान्त श्रावश्यकता' 
थी | उसका बहिष्कार करना अपने पेरों पर कुल्हाडी मारना है। अथर्व वेद 
( १६।६२।१ ) में लिखा है कि “मुझे देवताओं मे प्रिय बनाओ । में 
सबका प्रिय बन, चाहे आय हों, चाहे शूद्ध हो ।” इसमें भी शूद्रों के 
प्रति अच्छे व्यवहार का स्पष्ट उल्लेख है। शूद्ध के प्रति घणा के भाव 
का कहीं भी डह्लेख नहीं है। यजुर्वेद ( २६२ ) मे लिखा है कि 
“सेंने यह कल्याणकारी वाणी मनुष्यों के खिए--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, 
शूद अरण आदि के लिए कही है । देवतांझों को दक्षिणा देने वाले का 
में प्रिय बनूँ, मेरे काम की समृद्धि हो व उपमाद कम हो ।” यहाँ शूद्रो। 
को भी वेद पढ़ने का अधिफार दिया गया है। यजुर्वेद ( ३०७ ) में 
विभिन्ने व्यवसाय करने वाले लोगों का उल्लेख है जेसे कुम्हार, लुद्दार, 
जडिया, बाग बनाने वाला, धनुष बनाने वाला, धनुष की रस्सी बनाते 
वाला, शिकारी आदि | इसी प्रकार चाण्डाल का भ्री उल्लेख आता 
है । ( यज्ञु०ण ३०१२१ ) इन उह्लेखो का आलोचनात्मक अध्ययन करने 
से स्पष्ट होता है कि इन व्यवसाय करने वात्यो को देय, घृणस्पद यह 
अस्पृश्य नहीं समझा जाता था। यजुर्वेद में तो उनके नाम्रो के साथा 
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उनके विभिन्न कार्यो का उल्लेख भी है। आजकल उनमे से कुछ (कुम्हार, 
चाण्डाल, शिकारी आदि) अवश्य अस्पृश्य माने जाते है । 

इन उद्धरणों के अतिरिक्त वेदों मे कितने ही स्थलों पर इस बात 
का स्पष्ट डल्लेख है कि शूद्ध अस्पृश्य नहीं समझा जाता था ओर न 
घृणा का पात्र ही, अपितु उसे भी समाज से स्थान प्राप था। विभिन्न 
वर्णो के लोग स्वतन्त्रतापुवंक आपस मे रोटी-बेटी व्यवहार करते थे । 
ब्राह्मण-ग्रन्थों से भी मालूम होता है क्लि शूद्रों को सताया नहीं जाता 
था, उन्हे समाज का आवश्यक अड्ज समझा जाता था। शतपथ 
ब्राह्मण ( <।४।६।६ ) में लिखा है कि आह्यण ओशेम! से, च्षत्रिय भू" 
से, वेश्य 'भुव ? से व शूद्वध स्व” से उत्पन्न हुए है। राज्याभिषेक के 
समय नौ रत्नियों मे शूद्वों का भी स्थान था (तैत्तिरीय स० $।८।६।३-२, 
तेत्तिरीय ब्रा० १७४३, शतपथ ब्रा० $।३।३ )। मनु ( १॥३१ ), ने 
'पुरुष सूक्त! के समान वर्णो की डत्पत्ति बताते हुए शूद्ध को परमात्मा के 
पैरो से उत्पन्न बताया हैं। ग्राचोन साहित्य मे प्रतिह्ञोम तथा अनुल्ोम 
विवाहों के उल्लेख से मालूम होता है कि प्राचीन कांल में शूद्र उच्च 
वर्णो से विवाह सी कर सकता था। इसो प्रकार खान-पान के सम्बन्ध 
मे भी कोई रुकावट नही थी । शूद्ध भोजनादि भी बना सकता था। 

शूद्रा के अधिकार--वैेदिक सहिताओं से पता चलता है कि 
'एथकार” को बहुत-से अधिकार प्राप्त थे । तैत्तिरीय ब्राह्मण (१।३।४।८) 
में शूद्र के अग्न्याधान” के लिए भिन्न समय निर्दिष्ट हे। उसका यज्ञो- 
पवीत सस्कार भी हो सकता था। सूत्र-काल से भी उसे बहुत-से अधि- 
कार प्राप्त थे । गौतस धमंसूत्र ( २१, <।४ ) में लिखा है कि “शूद्व के 
लिए भो सत्य, अक्रोध, शोच ओर श्राद्ध कर्म है ।? कुछ आचारयों के 
मतानुसार वे पाक यज्ञ भी कर सकते है | महाभारत (शान्ति ०४०) 
मे लिखा हैं कि “इसलिए शूद्र स्वय जनेऊ धारण करके पाक-यज्ञ कर 
सकता" है ।” हूस प्रकार शूद्रों को कितने ही धार्मिक अधिकार प्राप्त थे। 
भीरे-धीरे शूद्रों मे भी 'खत्‌ शूद्र,” तथा 'असत शूद्व! दो भेद हो गए । 


?छ्ट भारतीय ससरकृति 


कुछ स्मृतिकारों के मत मे केवल 'सत्‌-शूद्र! ही यज्ञ कर सकते थे | 
इसी प्रकार 'श्राडी शूद्र/ और अश्राद्धी' का भी भेद हो गया। वबीर- 
मित्रोदय, जातूऊर्णी आदि मध्यकाल्लीन लेखकों के मतानुसार शूद्ध 
सस्कार भी कर सकते थे । साधारणतय। शुद्ध के लिए दास्य-कर्म विहित 
था, किन्तु व्यवहार में वह कोई भी कम कर सकता था। गौतम 
(१०१६) तथा विष्णु स्ति (२।१४) में शूद्र व्यापारियों का उल्लेख 
आता है । मनुस्खति (१।६१, १०२०) मे शूद्ध के स्िए 'दास-कर्म' व 
“शिल्प-ब्ृत्ति! विहित है । 

अस्प्र श्यता के भाव का उदय--उपरोक्त प्रमाणों पर विचार करने 
से स्पष्ट हौ जाता है कि आ्राचीन काल मे वर्ण-व्यवस्था कार्य-विभाग के 
सिद्धान्त पर अवलम्बित थी और समाज के किसी भी अज्ञ को अस्पृश्य 
महीं माना जाता था । इतिहास से पता चलता है कि सुस्लिम-आक्रमणों 
के पूर्व तक जितने भी विदेशी आये उन सबको समाज पचा गया। 
मुसलमानों के आने पर उसे मन्दाग्नि रोग हो गया और उसका शरीर 
सडने लगा । समाज को आत्मरज्ञा की ओर अधिक ध्यान देना पडा। 
युद्ध आदि मे ही जीवन व्यतीत हों जाता था । अतएवं धामिक ग्रन्थों 
के मर्म भुलाये जाने लगे । अहिसा के सिद्धान्त के कारण भी शाका- 
हारी, मांसाहारियों के साथ भोजन नहीं कर सकते थे। इस प्रकार 
भोजन के नियम बनने लगे | धीरे धीरे रीति रिवाजों की भिन्नता के 
कारण भी समाज के छोटे-छोटे टुकडे होने लगी । ऊँचे वणों की नकल 
करके शूद्रों ने भी अपने को छोटे-छोटे विभागों में विभाजित कर लिया, 
और डनमे भी आपस मे रोटी-बेटी-व्यवहार बन्द द्वों गया । इसी समय 
जो शूद्र गनन्‍्दे काम करते थे एवं अस+य थे, वे “अन्त्यज' अर्थात्‌ 
अस्पृश्य शूद्र कहलाये । इन लोगों को नगर के बाहर रहना पड़ता 
था तथा गरीबी के कारण फटे पुराने कपडे पहनने पडते थे। इन्स्से 
समाज के अन्य लोग घृणा करने लगे, ओर अस्पृश्यता के श्ाव का 
उदय हुआ | ईसा की दुसवी शताब्दी के पूचे आधुनिक स्वरूप में 
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अन्त्यज और अस्पृश्यता के भाव का जन्म नहीं हुआ था। कुछ असम्य 
ओर जगली जातियाँ अवश्य थीं जिनसे सभ्य समाज को दूर ही रहना 
पडता था, किन्तु उन्हे सभ्य बनने का पूर्ण अवसर दिया जाता था। 
अन्नि (१६६), यम (३३), उशनस्‌ (३१-३२), अज्ञिरस (पू० ९*) 
आदि स्मघृतियों में अन्त्यजों का उल्लेख है। याज्ञवल्क्य स्छति 
(३॥२६५) ने धोबी, चमार, नट, बसोड, मेद और भीलों को अन्त्यजों 
में सम्मिलित किया है। अतन्रि स्ठति (२४६) मे लिखा है कि “देव- 
यात्रा, विवाह, यज्ञ तथा सब उत्सवों से छुआकछूत नहीं रहती ।” इससे 
मालूम होता है कि उस समय सी आजकल के समान अस्पृश्यता का 
भाव नही था । 

इस प्रकार स्पष्ट हो जाता है कि आधुनिक अ्रस्पृश्यता को प्राचीन 
भारतीय सामाजिक जीवन में कोई स्थान प्राप्त नही था। वह पूर्णतया 
अवेदिक तथा अशास्त्रीय हे, साथ ही भारतीय सस्कृति की आत्मा के 
बिल्कुल प्रतिकूल है। इसका बहिष्कार करना वेद और घर्मशाख क 
प्रत्येक भक्त का परम कतंब्य है । 


ट 


आर्थिक विकास 
(७/9/(७-(७७/७- ७/७/ ७.9. ७ 


आशिक विकास का महत्त्व--प्राचीन भारत की सास्क्ृतिक 
'उन्नति मे आधिक विकास को भी समुचित स्थान दिया गया था। 
कुछ विद्वानों का मत है कि प्राचीन भारत केवल आध्यात्मिक रग से 
रँगा था, लौकिक तथा व्यावहारिक बातों से उसका कोई सम्बन्ध नही 
था, क्योकि उसका सिद्धान्त था कि ससार दु खमय है, परम सुख की 
ग्राप्ति इस लोक को छोडकर उस लोक मे होती है | इसीलिएं सासारिक 
ऋूमटों में पडना उचित नहीं। इन विद्वानों के मतानुसार प्राचीन दशेन- 
कारों ने भी अपने सिद्धान्तों मे इसी दृष्टि को अपनाया है । भारत के 
सासक्ृतिक इतिहास मे अवश्य एक समय ऐसा था, जबकि दुनिया के 
दु खो से ऊबकर विचारक डससे अलग होना चाहते थे, तथा तप के 
बहाने कितने ही शारीरिक कष्ट फेलते थे । वेदान्त के सिधथ्यावाद या 
मायावाद ने भी कदाचित्‌ इस मनोर्पात्ति के विकास में सहायता दी 
हो, किन्तु इससे यह तो नहीं कहा जा सकता कि भारत का सास्क्ृतिक 
विकास इसी निराशा को मनोदृत्ति के पाये पर हुआ था, ओर 
प्राचीन भारतीय सासारिक वैमव की जरा सी परवाह नहीं करते थे । 
भारतीय सस्कृति के निर्माताओं ने मानव-जीवन का सर्वाद्भञीय अध्यग्रन 
करने के पश्चात्‌ संसक्ृति के मौलिक सिद्धान्तों का सूत्रपात किया था। 
मानव-जीवन का सर्वाद्भीय विकास ही उस सस्क्ृति का मूल-सन्त्र था। 


आधिक विकास पर 


भारत का सासकृतिक इतिहास इस बात का पुष्टि करता है। वेद, 
स्मृत्यादि ग्रन्थों मे स्थान-स्थान पर आर्थिक विकास के महत्त्व को 
समझाया गया है। वेदों मे वर्गोत्पत्ति के प्रकरण मे वेश्यों को जो 
स्थान दिया गया है उसके व अन्य प्रमाणों के सहारे यह कहा जा 
सकता है ऊ्ि प्राचोन भारत ने आर्थिक विकास के महत्त्व को भत्नी 
भाँति समझा था । 

वर्ग-चतुष्टय--धर्म, अथ, काम व मोक्ष को प्राप्ति ही मानव जीवन 
का ध्येय था। प्राचीन भारतीय का प्रत्येक काम, अत्येक प्रयत्न वर्गे- 
चतुष्टय की प्राप्ति के ज्षिए रहता था। आध्यात्मिकता के मार्ग पर प्रवृत्त 
होने की तेयारी करना और उसी को समस्त जोवन का आधार बनाना 
घर्म कहल्लाता था। कृषि, वाणिज्य, व्यवसाय आदि द्वारा व्योपार्जन करके 
ऐहिक उन्नति करना ही अर्थ था। काम से यह तात्पयं था कि मनुष्य 
आध्यात्मिक व पारलौकिक महत्त्वाकाक्षाओं को सफल बनाने के साधन 
प्राप्त के । आश्रम-व्यवस्था विशेष रूप से वर्गा-चतुष्टय से सम्बन्धित 
थी । ग्रुहस्थाश्रम का अर्थ से सम्बन्ध था। गृहस्थियों को आर्थिक 
विकास से सम्बन्धित करना बिलकुल उपयुक्त था। केवल ग्रृहस्थाश्रमी 
ही ऐसे थे, जिन पर आथिफ व आध्यात्मिक उन्नति का उत्तरदायित्व रहता 
था। उन्हे मानव जीवन के ऋरच्चे डहेश्य को ध्यान मे रखकर आर्थिक 
उन्नति करनी पडती थी। आरचीन भारत का आथिक विकास समाज को 
उन्नत बनाने के किए था, न कि भोतिक आवश्यकताओं को बढ़ाकर 
ऐश-आराम करने के ज्ञिए । इस प्रकार प्राचीन भारत के आर्थिक 
विकास की भूमिका का पता लग जाता है। 

प्राचीन भारत की आर्थिक व्यवस्था--बेदों के आल्ोचनात्मक 
अध्ययन से पता लगता है कि समाज का आर्थिक जीवन अथशास्त्र 
के सिद्धुुन्तों पर व्यवस्थित व सल्लाल्षित किया गया था। उपभोग, 
उत्पादन, वितरण, आदान-प्रदान आदि के बहुत से साधन वर्तमान थे । 


९१९२ भारतीय सस्‍कृति 


श्रम-विभाग के सिद्धान्त के आधार पर समाज को चार विभागों मे 
विभाजित किया गया था । 

सम्पत्तियो की निवि वसुन्धरा--प्राचीन भारत ने भत्नी भोंति 
समझ लिया था कि संसार की अनेकों सम्पत्तियो की निधि पृथ्वी हो 
है । इसी त्षिए उसका नाम 'वसुधा' या वसुन्धरा' रखा गया, जिसका 
थ्र्थ द्रव्य घारण करने वाली! होता है । वैज्ञानिक दृष्टि से भी यह 
शब्द कितना श्रथंपूर्ण है, यह स्पष्ट ही दे। प्थ्वो के द्वारा अन्न, जल, 
घस्त्र आदि की प्राप्ति होती है। डसी के गरम मे से सोना, चादी, 
तॉँबा, लोहा, कोयला व हीरे-माशिक आदि विविध रत्न मिलते हैं ॥ 
आज भी समस्त सानव जाति का साम्पत्तिक जीवन पृथ्वी पर ही 
निर्भर है । इस प्रकार आर्थिक विकास में पृथ्वी का महच्वपूण स्थान 
हैं । इस तथ्य को प्राचीन भारत अच्छी तरह समझू गया था। यही 
कारण है कि ऋग्वेद के कितने ही मन्त्र (१।३२॥१०, <।४२।१३, 
१०४३, ४।४८।७, ८।१८।६, ७।४०।४ ) पृथ्वी की स्तुति मे लिखे 
गए हे। 

कृपषि--भूमि से सम्पत्ति उत्पन्न करने का “सबसे प्राचीन व सरल 
तरीका कृषि है। भारत की भोगोलिक परिस्थिति के कारण यहाँ पहले 
ही से कृषि कम सम्पत्ति के उत्पादन का मुख्य साधन रहा है । प्राचीन 
काल से आज़ तक यहाँ के अधिकाश लोग कृषि पर ही निर्भर रहते आए 
है। यहाँ ग्रामों का आधिक्य है व इसे कृषि-प्रधान देश कहते है । वेदों 
से पता चलता है कि कृषि कर्म अत्यन्त ही पचिन्न माना जाता था। 
ऋग्वेद में कितने ही स्थल्ो पर खेत जोतने, हल्ल॒ चलाने व फसलों से 
दरे-भरे खेतों का उल्लेख है । वर्षा से सम्बन्धित देवता इन्द्र की स्तुति 
कितने ही मंत्रों मे की गईं है | पृथ्वी को “गो” नाम से सम्बोधित करके 
पूजनीय साना गया है। राजाओं को भी किसी-झिसी अवसर पर अपने 
हाथों से हल चलाना पडता था। जनक के खमान धार्मिक राजा को 
यज्ञ-भूमि में हल चलाना पढ़ा था, जिससे सीता का, जन्म हुप्रा॥ 


आशिक विकास (परे 


ऋग्वेद में इन्द्र-बृन्न-युद्ध के वर्णन मे समझाया गया है कि कृषि प्रधान 
भारत से वृष्टि की कितनी आवश्यकता होती थी व अनावृष्टि से कितनी 
हानि होती थी । 
ऋग्वेद में कितने ही स्थलों पर कृषि-सम्बन्धी वहुत सी वस्तुओं 
का डछ्लेख आता है। कृष्ट व अकृष्ट भूमि आदि के लिए कितने ही 
शब्द प्रयुक्त किये गए हैं, जेसे उचरा, क्षेत्र, फर्वर आदि। खेती के 
ओऔजारों का भी निर्देश किया गया है, जेसे स्तेग, फल, लाडुल, सीता, 
सीर, अख आदि | सिचाईं, खत देना आदि के बारे में ऋग्वेद से 
बहुत-कुछ मालूम होता है | यव, ब्रीहि आदि के उल्लेख से उस समय 
पैदा किये जाने वाले अनाज का पता लगता दै। इस प्रकार यह 
कहना शभ्रत्युक्ति न होगी कि वैदिक काल से ही खेती का अ्रच्छा विकास 
हो गया था व तत्सम्बन्धी आवश्यक ज्ञान भी लोगो को था । खेती 
बेलों के द्वारा होती थी, इसीलिए प्राचीन काल के आशिक विकास में 
गो-पाल्नन का भी विशेष स्थान था, व उसे एक स्वतन्न्न उद्योग-घंधे के 
रूप मे विकसित किया गया था। बेदिक काल में कृषि-कर्म का प्राधान्य 
रहने से उससे सम्बन्धिन्न लोगो को खेतों के निकट गाँवों मे रहना पड़ता 
था | इसलिए तत्काल्लीन सामाजिक व्यवस्था मे आमो का महत्त्वपूर्ण 
स्थान था। ऋग्वेद मे आमणी का उल्लेख आता है, जिसका आदर 
राज-द्रबार मे भी होता था । इस प्रकार वेदिक काल से देहात के लोग 
अपने खेतों की उपज पर निर्भर रहकर दैनिक आवश्यकताओं की 
पूर्ति करते थे । अन्न-वसत्र की उन्हे कभी कमी नहीं रहती थी। वेदिक 
काल के पश्चात्‌ भी कृषि-कर्म सम्पत्ति-वृद्धि, उदर-निर्वाह व आधिक 
विकास का सुख्य साधन रहा है । ब्राह्मण, उपनिषद्‌, रामायण, सहा- 
भारत, पुराण आदि ग्न्थों मे कृषि-कृरम का स्पष्ट उल्लेख है । वही राजा 
अच्छा समझा जाता था, जिसके राज्य मे अच्छी-अच्छी फसले पा 
पे थीं। यज्ञ का सम्बन्ध भी कृषि से जोडा गया था, क्‍योंकि समाज 
न्‍यता थी कि यज्ञ से वर्षा होती है। वर्षा न होने पर ऋषि लोग 
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बारह-बारह व्ष के यज्ञ आयोजित करते थे । इस प्रकार कृषि-कर्म का 
प्राचीन भारत के आर्थिक विकास में महत्त्वपूर्ण स्थान था । 

गो-पालन--गो-पालन का कृषि से बहुत ही निकट का सम्बन्ध है 
गाय के महत्व को जितना अधिक भारतवासी समझते है, उतना कोई 
नहीं समझा । आज भी पाश्चात्य देशों मे गो-पालन होता है, किन्तु 
साथ ही गो भक्षण भी होता है | जननी के पश्चात्‌ गाय हो मनुष्य के 
पोषण व वर्धन मे अधिक सहायक बनती है | उसके बछुडे खेती करने 
मे सहायता देते है । वह स्वत अपने बछुडे के दूध में से बचाकर हमें 
दूध व धी देती है, जिसे खाकर हम अपने अज्ञ प्रत्यज्ञ' खूब मजबूत 
बनाते है । जब मनुष्य जाति पर गाय का इतना उपकार है तब यदि 
भारतीय उसे माँ कहकर पुकारें तो क्‍या हज है ? यही तो मानवता है, 
न कि उसके घी दूध से मजबूत बने हुए हाथों से डसी की गरदन पर 
छुरी चत्लाकर उसके रक्त व मास का भक्षण करना। किन्तु बीखवीं 
शताब्दी के इस सभ्य जगत्‌ में कितने ही स्थानों पर इसी प्रकार गाय 
के उपकार को भुल्ाया जा रहा है । 

वैदिक काल से ही गाय को पूजनोय माना गया था। वेदिक 
ऋषियों ने (३।३६४।२७,४०) “अध्ल्या हि गो” अर्थात्‌ “गाय को 
मारना नहीं चाहिए” कहकर उसे सम्बोधित किया, जिससे कोई उस 
पर हाथ न उठा सके । गो-पालन ग्राचीन आरयों का पवित्र कतेब्य समझा 
जाता था | गायें प्राचीन आयों की विशेष सम्पत्ति थीं। एथ्वी व गाय 
दोनों को बहुत पहले से पूजा जाता था। खेती के ल्लिए बद्चंडे, शरीर 
सजबूत बनाने के लिए घो-दूध देहातों के धर लीपने के लिए गोबर, 
जलाने के लिए कंडे आदि सब गाय से ही प्राप्त होते थे । आथिक दृष्टि 
से समाज से गाय का इतना अधिक महत्त्व था व उससे लोग अपने को 
इंतना सुखी मानते थे कि जब स्वर्ग मे देवताओं के निवास-एथान की 
कल्पना की जाती थी, तब उसमें बडे-बडे सींग बाली बहुत सींशाये 
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' विशेष रूप से रहती थी, जेसा कि ऋग्वेद (१$९४।६) मे विष्णु ल्लोक 
के सम्बन्ध में कहा गया है। 
कामधेनु--प्राणों ने समाज के प्रति गाय के डपकार का बदला 
अच्छी तरह से दिया है। सचझुच ही, कामघेनु की कह्पना स्तुत्य है। 
मानव-जाति को समस्त कामनाओं की पूति करने वाली कल्पित काम- 
घेनु स्वर्ग से बलती थी। वह कसी-कनी रूत्यु-लोक पर भी कृपा-इष्टि 
कर देती थी, जेसी डसकी ल्ाडली नन्दिनी ने भक्ति के परिणामस्वरूप 
पुत्न-रत्न देकर राजा दिलीप पर की थी (रघुचश २।१)। कालिदास ने 
दिलीप की गो-सेवा का जो सौन्दर्यपूर्ण चित्र खींचा है (रघु० स० २) 
उसमे भारतीयों के गाय के अति डस पूज्य भाव के दर्शन होते हैं, 
जिसका उन्होंने बेदिक काल से ही अन्त करण में धारण करना सीखा 
था । यदि विचार किया जाय तो स्पष्ट होगा कि स्वर्गीय कामघेनु की 
पौराणिक कल्पना अतिशयोक्तिपूर्ण नहीं है, क्योंकि रृस्‍्यु-लोक की गाय 
भी इस कामधेनु से किसी प्रकार कम नहीं ठहरती । इस बात का 
साक्षात्कार आज भी किया जा सकता है । 
कृष्ण व गो-पाक्न--पुराणों द्वारा गायो को एक और मेंट दी गई 
है, ओर वह है कृष्ण को गायसय वातावरण में बालपन को व्यत्तीत 
करने को बाधित करना। कृष्ण कारागृह में पेदा होकर भी गोप-गोपियों 
में पाले व पोसे जाते हैं । बालपन से ही बंसरी बजा-बंजाकर गायो को 
चराना उनके जीवन का उद्द श्य हो गया था । याद रहे कि गायों के 
चरवेये कृष्ण ने ही अजन को उपदेश देकर गीता के रूप में दाशनिक 
तत्वों का अमित भाण्डार दुनिया के सामने रखा, जिसके जाज्वल्यमान 
प्रकाश में इस बीसवीं शताब्दी की आँखे भी चॉधिया जाती है। 
प्राचीन भारतीयों को गाय के दुर्शन इतने प्रिय थे कि गाये दिन-भर 
जगल्नू, में चरने के बाद जब घर लौटतीं तो सर्वप्रथम उनके पेर की 
देखकर“इन्द्दे प्रसन्नता होती थी व वे प्रतिदिन उस समय की 
“बह करते थे, जबकि गोघूति आकाश में दिखाई दे। इसीलिए 
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विवाह के समान पवित्र संस्कार के त्षिण सी वही समय उत्तम समझ्ता[7 
जाने लगा तथा उसका नाम “गोरज मुहूत! व गोधूलि-वेला रखा गया । 
आज भी गोरज मुहूर्त का विवाह बहुत हो शुभ समझता जाता है। गृद्य- 
सूत्रों व मनन्‍्वादि स्खृतियों में विवाह के उपलक्ष्य मे पुरोहित को गाय 
देने का आदेश है । 

बैदिक काल के त्रज--वैदिक काल से ही गाय, बेल आदि के 
बाँधने के लिए अलग-अलग अहातों की व्यवस्था रहती थी 
(ऋ० ४।६।७) | ऋग्वेद मे बृत्र के द्वारा इन्द्र की गायों के चुराये जाने 
का उल्लेख है, जिससे पता चलता है कि गाय एक प्रकार की दौलत 
समझी जाती थी । गृझह्य-सूत्रों से यह भी पता चलता है कि प्राचीन-काल 
में गाय व्यापारिक विनिमय का साधन मानी जाती थी। पुराणों से 
मालम होता है कि गायों की संख्या पर व्यक्तियों की हैसियत निर्भर 
रहती थी । गोप, नन्‍्द आदि दस-दस हजार गाय॑ रखते थे । गायें ही! 
उनकी दौलत होती थी । इस प्रकार प्राचीन भारत के आथिक जीवन से 
गो-पालन का महत्त्व स्पष्ट है। 

सेड, बकरी आदि का पालन--आ्राचीन भारत मे गायों के अति- 
रिक्त भेड, बकरी आदि भी पाली जाती थीं। ऋग्वेद मे मेष व मेषी 
का उल्लेख कितने ही स्थत्नों पर आया «है। 'डर्णवती' शब्द से पता 
लगता है कि उस समय सेडों से ऊच निकालने का व्यवसाय भी ज्ञात 
था। ऊन के कपडे बनाये जाते थे | अभ्रज. व अजा का भी उल्लेख 
ऋररवेद मे कितनी ही बार आया है | बकरी का दूध भो पिया जाता 
था। वैदिक काल से आज तक भी भारत को कितने ही भागों में गरीब 
आमीण भेड, बकरी आदि पाकर ही डद्र-निर्वाह करते है। 

वाशिज्य--कृषि व गो-पात्नन के अतिरिक्त एक और साम्पत्तिक 
विकास का साधन था, जिसे वाणिज्य कहा गया है। कृषि आदि का' 
सम्बन्ध आ्रामो से था, जोकि प्राचीन काल से आर्थिक उत्पादन के केल्ड्र 
थे । देनिक आवश्यकता की वस्तुएँ अधिकाश ग्रासों मे ही उत्पत्त हो. 
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जाती थी । प्राचीन काल मे आजकल के समान बडे-बडे यन्त्र नही थे 
कि नगरों की आवश्यकता होती । फिर भी राजकीय व आर्थिक आव- 
श्यकताओं की पूर्ति के केन्द्र अवश्य थे, जो विफसित होकर नगर 
बन गए थे । 

प्राचीन भारत के व्यापार के सम्बन्ध मे प्रत्यच्च रूप से विशेष पता 
नही लगता, किन्तु परोक्ष रूप से बहुत-लो बातें मालूम हो जाती है। 
वेदों के सम्बन्ध में कुछ विद्वान कहते हे कि वेंदिक सभ्यता पूर्णतया 
आमीण थी, वेदिक काल से नगर नहीं थे। किन्तु यह उक्ति अ्रमपूण 
है। ऋग्वेद (६२८६, ७।४६,८।३४।६) मे सभा, पुर आदि का उक्लेख 
आता है, कितने ही स्थत्वों पर सुबर्ण ($॥8३।९,३।३४।६,४।३ ०६, 
४।१७१३ आदि) उछिडखित है व धनपति बनने की इच्छा दरसाई गई 
है । ऋग्वेद मे और भी बहुत सी बाते उलछिखित है, जिनसे नगरों का 
अस्तित्त्व स्पष्टतया सिद्ध हो जाता है । यजुर्वेद (३०।६,७,११,१७,२०) 
मे वर्णित उद्योग-धर्धों से भी विकसित नागरिक जीवन का पता चलता 
है। इसलिए यह कथन कि वेदिक काल में नगर नहीं थे केवल ग्राव 
ही थे ऐतिहासिक दृष्टि से ठीक नहीं हो सकता । 

नगरों के अस्तित्व से अधिकाश लोगों, विशेषकर धनाव्यों का 
सश्चालन व निग्रह करने वाली किसी सत्ता की छुन्न-छाया मे एकब्रित 
रहना स्पष्टतया सूचित होता है। एक बड़े मानव समुदाय के एकत्रित 
रहने पर देनिक आवश्यकता की पूर्ति के साथन भी हू ढे जाते हूं, 
यहीं से वाणिज्य या व्यापार का प्रारम्भ होता है। गाँवों में इसके 
विकास की गुन्जाइश नहीं रहती । वाशिज्य और नगर का लगभग 
चोल्ी-दामन का साथ है । “वाणिज्य” शब्द वणिकफू शब्द से बनता 
है, जिसका अथ बनिया या व्यापारी होता है। 'वारिज्य” शब्द से ही 
बंयापार का बोध होता है। ऋग्वेद के पुरुष सूक्त' मे वेश्यों को जड्डाओं 
5 म्बन्धित किया गया है। मनु आदि स्घृतिकार कृषि, वाणिज्य 

दि को वेश्य का स्वाभाविक कर्म बताते हे। इस पर से यह कहा 
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जा सकता है कि वेदिक काल मे भी वेश्य का बही काम था। इसमे 
जरा भी सन्देह नहीं कि भारत के व्यापारिक व व्यावसायिक इतिहास 
का प्रारम्भ चेंदिफ काल से ही होता है। कृषि की उपज, धी, दूध 
वस्त्र व्‌ देनिक जीवन से सम्बन्धित अन्य वस्तुओं द्वारा व्यापार किया 
जाता था । सूत्रादि ग्रन्थों से बढे-बडे बाजारों के अस्तित्व का पता 
लगता है। ये बाजार बेदिक काल मे भी रदे होगे । बेदों मे सुवर्ण 
निष्क का भी उल्लेख आता है, जोकि व्यापारिक विनिसय का साधन 
रहा होगा । 

ऋणगेद मे समुद्र द्वारा व्यापार--ऋग्वेद (१।६९६२,१।४८ारे, 
3।२ ९७, ११३।३,२।४८'३,७।८८।३-४) मे “नाव समुद्रिदुक | 
समुद्र मे चलने वाली नावों का उल्लेख आता है, तथा आईये 
के बहुत दूर चले जाने पर मार्ग भूल जाने व पूछ 
सुरक्षित लौट आने का वर्णन हे (ऋचा 
(१०।१०८।३) मे पणियों का भी डल्लेखहै | उनके सम्बन्ध मे कहा 
गया है कि थे बडे धनलोलुप व कजूस है, स्वार्थ तो उनका परम धर्म 
है | अश्विनीकुमारों से प्रार्थना की गईं है कि ,परणियों के हृदयों के 
टुकडे-टुकड कर दो (ऋक्‌० ६।५३।७-८) । यहाँ यह ध्यान में रखना 
चाहिए कि 'पर्य” शब्द, जिसका अर्थ बेचने का माल्न तथा “आपण'” 
शब्द, जिसका अर्थ बाजार होता दे इसी 'पणि! शब्द से बनते है । इसमे 
यन्किब्चित्‌ भी शक नहीं कि ये पणि वेंदिक काल के बढे-बढे व्यापारी 
थे जो व्यापार के लिए देश-विदेशों के कोने-कोने मे पहुँचते थे । 

परि व फिनिशियन्स'--छुछ ऐेतिहासिकों का मत है कि पणियों 
का समंबन्ध पश्चिमी एशिया के आचीन देश फिनीशिया के निवासियों: 
से है। उनके मतानुसार पणि व 'फिनिशियन्स” एक ही हें। फिसनिशि- 
य्न्‍्स प्राचीन काल से जबरदस्त व्यापारी थे,, जिनके व्यापार का केर्द 
भूसध्यसागर और उसके तथ्वर्ती देश थे। इसलिए “फिनिश्िय या 
ब्यापारियों का राष्ट्र कहलाता था। उन्होंने उत्तर अफ्रीका से बडा भरशीः 
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साम्राज्य स्थापित किया था, जिसकी राजधानी कार्थेज थी । इसलिए यह 
कार्थेजियन'-साम्राज्य भी कहलाता था | स्पेन आदि यूरोप के देश भी 
इसमे सम्मिलित कर लिये गए थे | यहाँ तक ऊि कार्थेजिनियन! लोगों 
के वीर सेनापति देनिबाल ने इटली के रोम आदि विभिन्न नगरों पर भी 
आक्रमण किये थे । इस प्रकार ये 'फिनिशियन्स' प्राचीन यूरोप में 
बहुत मदत््वशाली थे । यदि वेदकालीन पणियों से डनका सम्बन्ध 
हो जाय तो भारत के बेदेशिक व्यापार की प्राचीनता पर अच्छा प्रकाश 
पढेगा। 

बोद्ध-साहित्य से व्यापार--भारत के प्राचीन व्यापार का स्पष्ट 
पता बोद्ध साहित्य, सूत्र, स्घृति, कोटिल्ीय अरथशाखर आदि से लगता 
है। अर्थशासत्र मे इसका विस्तृत वर्णन है, किन्तु बौद्ध जातकों से इस 
सम्बन्ध में बहुत-उछ मालूम होता दे और यह साहित्य स्खति, अथे- 
शारत्र आदि से अधिक प्राचीन माना जाता है। जातकों के 
आलज्लोचनात्मक अध्ययन से मालूम होता है कि बोद्ध काल में भारत का 
व्यापार खूब बढा-चढा था। उत्तर सारत में श्रावरती, राजग्रह, 
कौशास्बी, डउज्लयिनी आदि महान्‌ नगर थे, जहाँ बडे बडे धनाव्य 
व्यापारी रहते थे, जिनसे से अधिकाश गौतस छुद्ध को बहुत आर्थिक 
सहायता देते थे। उन व्यापारियों ने समस्त भारत को व्यापारिक सूत्र 
से बाँध रखा था । व्यापार इतना बढ़ा-चढा था कि कितने ही ब्राह्मण 
अपना काम छोडऊर व्यापार करने त्गे थे (जातक ४।३१६) और इस 
प्रकार तखपति बनने की धुन में लग गए थे | च्यापार मे साधारणतया 
चश-क्रम का ही विशेष स्थान था। व्यापारी का पुत्र ही अधिफऊ सफल 
व्यापारी बन सकता था । इसलिए व्यापारियों के परिवार के-परिवार 
रहते थे, जो कभी कभी मिलकर या अलग-अलग होकर व्यापार करते 
थे । यह सम्भव है कि व्यापारियों का कोई सगठन अवश्य रहा हो । 
अं ठु जातक-अन्थों से इस सम्बन्ध में कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं है । 
चिलकसेट्टी जातक” (जातक १।9२२) से ल्लगभग सौ व्यापारियों का 
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उल्लेख है, जो विदेशों से आये हुए माल को खरीदने जाते हे, जहाँ 
प्रत्येक अपनी-अपनी बाजी मारना चाहता है, जैसा कि एक नवयुवक 
व्यापारी ने हिक्मत से बहुत सा माल खरीदकर किया। “वलाहस' 
(२१२८, न० १६६) वे 'पण्डार' (जातक २।१२८,६€।७२) जातक 
मे ऐसे जहाजों का उल्लेख है, जिनमे लगभग पॉच सो व्यापारी यात्रा 
कर रहे थे, जोकि डूब गए । बहुत से व्यापारी स्थल्न-सार्ग से भी एक 
साथ यात्रा करते थे । उनका एक मुखिया रहता था, जिसे “सात्यवाह' 
कहते थे | वह व्यापारियों का नेता माना जाता था। उसी की आज्ञा- 
नुसार व्यापारी माल से लदी हुईं अपनी-अपनी बेलगाडियों को ठहराते 
या आगे बढाते थे । मार्ग से चोर, डाकू आदि से सबकी रक्षा की 
व्यवस्था करना भी सात्थवाह का कास था । 

जातकों से पता चल्नता है कि व्यापार सामेदारी से भी होता था। 
'कूटवाणिज” “महावाणिज! व 'सेरिवाणिज”ः तथा “पायासि 
सुत्तत्त” मे इसका उल्लेख है (जातक, १४०४, २।३८३, ४।३३०)। 
जरूदयान-जातक' से पता चलता है कि बहुत से व्यापारी मिलकर 
बहुत सा माल खरीदते है और उसको विदेशों मे सेजकर मुनाफा आपस 
मे बॉट लेते हैं ( जातक २।२-३४ )। व्यापारियों को यह “कम्पनी! 
अपनी यात्रा के पूर्व व पश्चात्‌ बुद्ध की सेवा में उपस्थित होकर डसे 
बहुत-कुछ धन भेंट देती है। श्रावरती के संब बढे-बडे व्यापारी अनाथ 
पिण्डद्‌ के अधीन रहकर उसकी सलाह से काम करते थे । इस अनाथ 
पिश्डद ने बुद्ध को कितना ही दान दिया था तथा उसके अनुयायियों के 
लिए विहार भी बनवा दिए थे। 'गुत्तिल जातक! मे लिखा है कि 
बनारस के व्यापारी न केवल्ल अपना काम एक साथ मिलकर करते थे, 
किन्तु खेल, मनोरजन आदि भी इकट्ठ ही करते थे। स्थल-यात्री 
व्यापारियों के सम्बन्ध में जातकों मे उल्लेख आता है कि वे पूर्व व 
पश्चिम की ओर जाते हैं और मरुस्थल्ष को भी पार करते है, जिसमे- उन्हे 
कितने ही दिन लग जाते है। रात्रि के समय वे लोग 'थत्त॒ नियासके! 
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के मागंदशकत्व में तारों के सहारे चला करते थे । इस यात्रा मे अना- 
वृष्टि, दुष्काल, जगली जानवर, डाकू, रातचस आदि का भय बताया 
गया है। ये व्यापारी बनारस के समान व्यापारिक व औद्योगिक केन्द्र 
से राजयूताना की मरुभूमि मे से होते हुए भरुकच्छु, सोवीर श्रादि 
बन्दर स्थानों मे माल ले जाते थे। वहीं से बावेरु ( बेबीलोन ) से 
व्यापार किया जाता था । 

तामिल साहित्य मे व्यापार--प्राचीन तामित्ल साहित्य से पता 
चलता है कि चोल राजधानी “काविरीपट्टिनम*, जिसे 'पेरिप्लस' में 
“कमर! कहा गया है व टोलेमी ने 'खबरी” कहा है और जो कावेरी नदी 
पर बसा हुआ है, एक जबरदस्त अन्‍्तर्राष्टीय व्यापार का केन्द्र था। 
यहाँ पर यवन व्यापारी विशेष रूप से आते थे | उत्तर भारत के व्यापारी 
भी यहाँ पर आते थे तथा समुद्र द्वारा भारत के दोनों किनारों के बन्द्र- 
स्थानों मे घूमते थे । 

आयात-नियांत--आयात थ निर्यात के सम्बन्ध मे जातकों से 
कुछ विशेष पता नही चलता । सुबवर्ण, जोकि प्राचीन काल से पारस 
भेजा जाता था, जातकों मे डछिखित नहीं है | जातकों में लिखा है कि 
विदेशी व्यापारों यहाँ के मोती, जवाहिरात आदि की फिराक में अक्सर 
रहते थे । रेशम, मलमल, महीन कपडा, चाकू-केंची आदि, कवच, 
बेल बूटे जरी आदि की चीजे, कम्बल, सुगन्धित द्वव्य, दवाइयाँ, हाथी- 
दाँत, जवाहिरात सोना-चॉदी आदि का व्यापार खूब होता था। शाक- 
भाजी व दूसरी खाने की चीजें कदाचित्‌ नगर के फाटकों के बाहर ही 
बेची जाती थी बडे-बडे कारखाने व बाजार नगर के अन्दर रहते थे, और 
अलग-अलग माल के लिए अलग-अल्लग बाजार रहते थे। प्राचीन 
नगरों में आजकल भी ऐसी व्यवस्था है, या कस-से-कम उस व्यवस्था 
के सूचक मुहछों के पुराने नाम अभी भी वतंमान हें। श्रावरती, बना- 
अस“आंदि के बाजारों मे सब चीजें मिल सकती थी । 

विनिमय--ध्यापारिक विनिमय के साधन के बारे मे मालूम होता 
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है कि कभी कभी एक वस्तु से दूसरी वस्तु का परिवर्तन किया जाता 
था । जातकों में 'काह्ययण' नामी सिक्‍के का उल्लेख है। इसी के द्वारा 
साधारणतया चीजें खरीदी व बेची जाती थीं। आधे व चौथाई 
'कराहययण' के सिक्‍के भी रहते थे। इसके सिवाय कदाचित्‌ सुबरण 
निष्कों का भी उपयोग होता था । 

लेन-देन---जातकों से लेन-देन के धन्धे का भी पता लगता है, 
जिसका उल्लेख सूत्र-स्मृत्यादि मे भी आता है | लेन-देन करने वाले 
दस्तावेज़ लिखवाकर रुपया उधार देते थे, ब्याज कितना लेते थे इसका 
पता नहीं चल्नत्रा | व्यापारिक जगत्‌ से हुण्डी का उपयोग भी होतए 
था । बडे-बडे सेठों के पास जो-कुछ धन जमा रखा जाता था, डसका 
भी दस्तावेज लिया जाता था ( जातक १॥३२१, ६।६२१ )»। 

व्यापार के स्थल-मार्ग--जातक अन्धों से व्यापार के स्थल-मार्गों 
का पता भी लगता है, जिससे तत्कालीन व्यापार के विस्तार का ज्ञान 
होता है। अनाथपिण्डद ओर उसके व्यापारी आ्रवरती से दक्षिण पू्े 
की ओर चलकर राजगृह आते थे और डसी मार्ग से वापस जाते थे, 
तथा पश्चिमात्तर से गान्धार तक भरी जाते थे। श्रआवस्ती से दक्षिण से 
प्रतिष्ठान ( हेदराबाद राज्य पेठण ) तक भी व्यापार का एक मार्ग था। 
बीच मे छ स्थानों मे ठदरना पडता था। वहाँ से सिनध व पश्चिम 
भारत को भी मार्ग ज्ञाता था। उत्तर में त॑त्ञशिल्षा से मध्य एशिया के. 
व्यापारिक केन्द्रो तक भी मार्ग जाता था। इस प्रकार समस्त भारत 
से व्यापारिक भार्गों का जाल फेला हुआ था । 

वेदेशिक व्यापार--प्राचीन भारत का वेदेशिक व्यापार भी बहुत 
ही पुराना है। पहले ही लिख दिया गया है कि वेंदिक काल मे किस 
कार ल्लोग जहाज्ञो मे बेठकर समुद्र मे दूर-दूर तक जाते थे तथा परि 
उस काल के बे व्यापारी थे, व सम्भवत वे 'फिनिशियन' लोगो से 
सम्बन्धित थे । इस प्रकार कहा जा सकता है कि भारत के वेदेशिक्र 
व्यापार का श्रीगणेश ब्रेदिक काल से ही होता है। उसके पश्चात भी/ 
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इस व्यापार की उचोत्तर वृद्धि होती गईं, यहाँ तक कि बौद्ध काल से तो 
इसका खुब विकास होने जगा । इसलिए जातकादि बोदु साहित्य, रामा- 
यण, महाभारत, सूत्र साहित्य, ज्योतिष-साहित्य, पुराण व अन्य संस्कृत 
साहित्य आदि के द्वारा वेदेशिक व्यापार के बारे में बहुत-ऊुछ ज्ञात होता 
है। प्राचीन बाबुल, मिल आदि के लेखों मे तथा ग्रीस, रोम आदि के 
प्राचीन साहित्य से कितने ही स्थत्नों पर भारत के वेदेशिक व्यापार का 
उल्लेख आता है । 

यह सर्वंमान्य बात है कि पश्चिम एशिया के असुरबेनीपाल (ईं० पू० 
६६८-६२६ ) राजा के पुस्तकालय में प्राप्त 'सिन्धुः शब्द भारतीय 
कपास का द्योतक हे, और यथार्थ से प्राचीन 'एकेडियन? भाषा का है। 
इतिहास से पता लगता है कि असुरबेनीपाल एक पअसिद्ध क्ृषि-प्रिय 
राज। थः । उसने भारत से बहुत-से पोधे मरेगवाये ये, जिनमे भारत के 
“ऊन के पौधे ( कपास ऊझो पाश्चात्य त्लोग ऊन कहा करते थे ) भी थे । 
इससे तो स्पष्ट है कि भारत का कपास-व्यापार बहुत पुराना है| प्राचीन 
नगर सुघर (उर) के चन्द्र-मन्दिर में तथा राजा नेब्लकेडनेजर क महल 
मे भारतीय इमारती लकडीो पाई गईं है। ये दोनों ई० पू० छुदो 
शताब्दी के है। शलमनसार 'तृतीय” (ई० पू० ८६० ) के स्तम्भ पर 
बन्दर भारतीय हाथी ओर बेक्द्रिया के ऊँट खुदे हुए है । प्राचीन इति- 
हासकार एकिनियस स पता" लगता है कि टोलेमी फिलेडेलफोस के 
जुलूस मे भारतीय स्त्रियों, भारतोय शिकारी छुत्ते ओर भारतीय गाये 
भी रहती थीं, तथा साथ ही ऊँटो पर भारत के मसाले से जाये जाते थे, 
जिनको देखकर लोगों को बडा आ"चय द्ोता था। रोम का सुप्रसिद्ध 
लेखक प्लिनी ( ७८ इई० के लगभग ), जिसने रोम-निवासियों की 
झपवच्ययता को कडी आलोचना की दे, ज़ोरदार शिकायत करता है फरि. 
भारतीय व्यापार के कारण रोस का कोष बहुत खाल्ली हो जाता है । 
वह क्हुँता है ,कि भारत, चीन व अरब मिलकर रोस से अति वर्ष दस 
करोड़ 'सेसटेरेस' ले जाते है, जिनमे से अधिकाश भारत मे जाता है | 
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यह रकम लगभग दस हजार 'पौण्ड'” के बराबर होती है। प्राचोन 
रोम के सिक्‍कों का दक्षिण भारत मे पाया जाना तथा दक्षिण भारत के 
साहित्य मे रोम के साथ व्यापारिक सम्बन्ध के उल्लेख आदि से स्पष्ट 
होता है कि इईंस्वी खन्‌ के प्रारम्भ मे रोम ओर दक्षिण भारत के बीच 
बहुत ही जोरदार व्यापार होता था। पश्चिमी एशिया, मिल्र और यूरोप 
के पश्चिमी छोर से मज्नाबार किनारे तक व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित हो 
गया था। हित्न_ साहित्य मे भारत की, विशेषकर दक्षिण भारत की 
बती हुईं बहुत-खी चीजों का डल्लेख है | प्राचीन रोम के प्रसिद्ध इति- 
हासकार टेसिटस ने लिखा है कि एक भारतीय नाबिक का जहाज यूरोप 
के उत्तरीय समुद्र मे रेती मे फेस गया था। 'एक्सोडस” में भी एक 
भारतीय व्यापारी का उल्लेख आता है, जो यूनानियों को अरब-समुद्र 
मे से भारत के मलाबार किनारे तक लाया था। मिस्र के एक प्राचीन 
लेख मे 'सोफन इण्डोज” नाम के एक सुश्नसिद्ध भारतीय नाविक का 
उल्लेख आता है। इस प्रकार इन प्रमाणों से सिद्द हो जाता है कि 
आचीन भारत का वैदेशिक व्यापार बहुत पुराना है, और वह विश्व से दूर- 
दूर तक फेला था । परोक्ष रूप से इस मन्तव्य की पुष्टि भारत के प्राचीन 
खाहित्य से भी होती है । 

बौद्व-जातक व वेदेशिक व्यापार--जातक साहित्य से समुद्र- 
यात्रा और बैदेशिक व्यापार का वर्णन कितने ही स्थानों पर आता है। 
“विनय पिटक! मे पूर्ण नामी एक भारतीय व्यापारी के छ बार समुद्व- 
यात्रा करते का वर्णन है। सातवी बार उसके साथ श्राचस्ती के कुछ 
बौद्ध यात्री भी थे, जिनके ससर्ग से वह स्वत बौद्ध बन गया। 'सुत्त- 
पिटक' मे दूर-दूर के देशों तक की जाने वाली समुद्र-यात्रा का वर्णन 
है। संयुत्तनिकाय! ( ३११५, ९।९१ ) व “अंगुत्तर (8४२७) मे छ 
छु महीने तक नाव द्वारा की जाने वाल्ली यात्रा का वर्णन है। 'दीघ- 
बिकाय' (११२२२) मे वर्णन आता है कि दूर दूर देशों तक्क समुद्ब-यात्रा 
करने वाले व्यापारी अपने साथ पक्षी रखते थे। जब जहाज़ स्थल्न से 
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बहुत दूर पहुँच जाता और भूमि के कोई चिह्न न दिखाई देते, तब उच 
पत्तियों को छोड दिया जाता था। यदि भूमि निकट ही रहती तोवे 
पक्ती वापस नहीं आते थे, अन्यथा थोंडोी देर तक इधर उधर उडकर 
वापस आ जाते थे। “बावेरुजातक'ः (३ न० ३१३६ ) से भारत व 
बेबिलोन के व्यापारिक सम्बन्ध का उक्लेख है। इसी प्रकार 'सुपारक 
'सहाजनक', 'शख', 'सुसोन्दीः आदि जातकों में भारत के वेदेशिक 
व्यापार तथा जहाजों द्वारा समुद्र-यात्रा का स्पष्ट उल्लेख है। ( जातक 
४।१ र२े८-१४२, ६।३२-३९, न० «३६, ६।१९-१७, न० ४४२, ३॥३८८, 
नं० ३६० )। 

रामायण व विदेश--बाल्मीकि-रामायण मे कितने ही स्थत्ों पर 
भारत व दूरस्थ देशों के मध्य समुद्र द्वार आवागसन का डल्खेख है । 
किष्किन्धा काए्ड ( ४०२३ ) में सुश्रीव सीता की खोज के सम्बन्ध से 
बन्दुरों को उन देशों के नाम बताता है, जहाँ सीता के रहने की सम्भा- 
बना थी । इस सम्बन्ध मे बहुत से द्वीपों के पव॑तों को डछिखित किया 
गया है। किष्किन्धा-काण्ड (४०२३) के एक स्थान पर कोसकर देश 
का उल्लेख है, जिससे चीन का तात्पय है। एक जगह यवद्वीप व 
सुवर्णद्वीप का उल्लेख है, जिनका सम्बन्ध जावा और सुमात्रा से है । 
इसी प्रकार लोहित खागर ( [२८त१ 5०७) का भी उल्लेख पाया जाता 
है। अयोध्या-काण्ड ( ८४७८ ) में एक जगह नौका-युद्ध की तेयारी 
का वर्णन आता है। रामायण से उन व्यापारियों का उद्लेख भी है, 
जो समुद्र द्वारा दूर-दूर के देशों को अक्सर जाया करते थे, और राजाओं 
के लिए अच्छी-अच्छी सेट लाते थे । 

महाभारत व विदेश--महाभारत में राजसूय-यज्ञ तथा अजु न 
व नकुल की दिग्विजय के सम्बन्ध में भारत के बाहर के बहुत से देशो 
का वर्शन आता है, जिनसे भारत का सम्बन्ध स्थापित हो चुका था। 
सभा पव॑ (३१६६-६८ ) में वर्णन आता है कि सहदेव बहुत से 
समुद्दस्थ द्वीपों मे गया, व उसने वहाँ के सब स्लेच्छ निवासियों को 
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जीत लिया । द्वोण-पर्व मे ओधी से त्रखित नाविकों का द्वीपो में पनाह 
लेने का उहलेख है | उसी प्व॑ मे दूसरी जगह एक बडे सम्ुद्ध में आधी 
द्वारा छिन्न-मिन्न किये गए जहाजों का उल्लेख है। कर्ण-पर्व मे वर्णन 
आता है कवि कौरवों के योद्धा इस प्रकार घबरा गए, जैसे गहरे समुद्र में 
आधी हारा अपने जहाजों के छिन्न-भिन्‍न किये जाने पर व्यापारी 
लोग घबराते है । शान्ति-पव मे कम व सत्य-ज्ञान द्वारा प्राप्त मुक्ति की 
तुलना उस आधथिक लाभ से की गईं है जोकि एक व्यापारी समुद्र 
द्वारा व्यापार से प्राप्त करता है । एक जगह विदुर द्वारा विशेष रूप 
से बनवाये गए जहाज के नष्ट हो जाने पर पाण्डवो के बच जाने का 
वर्णन आता है। वह जहाज बहुत बडा व अयन्त्रयुक्त था, उसमे 
युद्ध के सब प्रकार के हथियार थे, तथा वह इतना मजबूंत था कि आँधी 
च समुद्र की छोलें उसका कुछ नहीं बिगाड सकती थीं । 
सूत्रो मे वैदेशिक व्यापार--बौधायन, धर्म-सूत्र (२२२, $।२।४) 
में धार्मिक ब्राह्मणों के लिए समुद्र-यात्रा निषिद्ध है, किन्तु उसमें यह 
भी उल्लिखित है कि उत्तर के निवासी बहुधा उक्त नियम का उत्लडडन 
करते थे। उत्तर मे रहने वालों के लिए ऊन, धोडे, खच्चर आदि का 
व्यापार करना निषिद्ध था । बौधायन घधमंसूत्र ( १॥१८।३४ ) व गौतम 
धर्मसूत्र ( १०।३३ ) में राजा को नावकों द्वारा दिये जाने वाले कर को 
निश्चित किया गया है। स्मघृतियों मे भी वेदेशिक व्यापार का उल्लेख 
है, तथा नद्दी व समुद्व द्वारा यात्रा के किराये के बारे में लिखा है 
५९ मनु० ८ ४०४-४०६ )। मनु ( ३१५९८, ४४४०४, ४०६ ) ने समुद्र - 
यात्रा की सुरक्षा-सम्बन्धी बहुत से नियमों का उल्लेख किया है। 
उन्होंने एक जाति-विशेष का वर्णन क्रिथा है, जिसका काम व्यापार 
तथा विदेशों की आवश्यक वस्तुओं व वहाँ की भाषाओं की जानकारी 
प्राप्त करना था । याज्ञवरकय स्थृति ( ४८ ) में दूर-दूर के देशों की 
समुद्र-थात्रा का उल्लेख है। 
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च्यापार का उल्लेख है । वराह पुराण मे एक निपुत्र व्यापारी गोकर्ण की 
च्यापाराथ समुद्-यात्रा का वर्णन है । यह व्यापारी समुद्र की ऑँधी 
के कारण बाल-बाल बच गया। एक व्यापारी ने सोती के काम में 
होशियार व्यक्तियों को लेकर मोतियों के फिराक मे समुद्ृ-यात्रा की 
थी । रघुवंश में कालिदास ने रघु द्वारा बद्धाल्न की नोका-लेना की पराजय 
का वर्णन किया है, व रघु के स्थल्न-मार्ग द्वारा पारसीकों को जीतने 
जाने का उल्लेख किया है ( रघु० ४।३६ )। इससे स्पष्ट है कि पारस 
जाने के लिए जल-मार्ग भी काम मे लाया जाता था। शाउुनन्‍्तत्न में 
चीन का उल्लेख है, जहाँ से बहुत-ला रेशम आता था। “चीनाशुक! 
शब्द्‌ ससकृत खाहित्य में कितनी ही बार प्रयुक्त किया गया है। 
शाकुन्तल्त भे एक नि सनन्‍्तान घनवृद्धि नामक व्यापारी का वर्णन आता 
है, जिसकी झत्यु के पश्चात्‌ डसका सब धन राजा को मिल गया। 
हर्षक्ृत रत्नावली से सिहल के विक्रमबाहु राजा की राजकुमारी के 
जहाज्ञ के मध्यससुद्र मे डूबने, आपत्ति में पडने, व कोशाम्बी के 
व्यापारियों ढह्वारा बचाये जाने का वर्णन है । दुण्डी के दुशकुमारचरित 
मे रत्नोद्भव नामक व्यापारी का वर्णन है, जिसने काल्न्नवण द्वीप मे 
जाकर एक लडको से शादी की, किन्तु लौटते समय डसका जहाज डूब 
गया। एक दूसरे व्यापारी सिन्नगुप्त ने एक यचन जहाज पर समुद्व-यात्रा 
की, व मार्ग भूलने पर किसी दूसरे द्वीप पर पहुँचता है। माघ कृत 
शिशुपाल्-वध मे वर्णन आता है कि द्वारिका से हस्तिनापुर जाते समय 
श्रीकृष्ण उन व्यापारियों को देखते हैं, जो माल से लदे जहाजं में 
विदेशों से आते हैं, व भारत के माल को पुन विदेशी जहाजों में भर 
बाते हैं सोमदेव-कृत कथालरिव्सागर से भी समुद्र-यात्रा का उल्लेख है। 
इसके नर्वे लग्बक की प्रथम तरब् मे एक कलाकार के साथ प्रथ्वीराज 
के मुक्तिपुर-हीप जाने का वर्णन है । दूसरी तर्ज में समुद्-यात्रा करते 
समय जहाज*डूब जाने पर एक व्यापारी व उसकी स्त्री के एक-दूसरे से 
बिछुड़ जाने का वर्णन है। चौथी तरकज्ञ मे खमुद्सुर व एक दूसरे 
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व्यापारी का व्यापार के लिए सुवर्णद्वीप जाने व उनके जद्दाज के डूबने 
का वर्णन है | छुठी तरग में व्यापारी-जहाजो पर चन्द्रस्वामी के भिन्न- 
भिन्न द्वीपों मे अपने पुत्र की खोज मे जाने का वर्णन है। हित्तोपदेश 
मे भी समुद्र-यात्रा के जद्दाज व व्यापारियो का उल्लेख आता है। 
उसमे लिखा है कि एक व्यापारी बारह वर्ष तक समुद्ग-यात्रा करता रहा 
व अन्त में अपने जहाज को बहुत से अनसोल रत्नों से लादुकर वापिस 
आया । 
प्राचीन काल मे दक्षिण भारत में मोतियों का व्यापार बहुत जोरों में 
था, जिसके लिए नौका-विद्या का ज्ञान रहना आवश्यक है । बृहत्सहिता, 
गरुढपुराण आदि में हिन्द महासागर मे किये जाने वाले मोती के 
न्‍थे का उल्लेख है जिसके मुख्य केन्द्र सिहल, पारलौकिक, सौराष्ट 
ताम्रपर्ण, पारसव, कौवेर, पाण्डयवाटक व हैम देश के किनारे थे । 
अन्य उद्योग-धन्धे--प्राचीन भारत के आर्थिक विकास मे दस्तकारी 
आदि धन्धों का भी विशेष हाथ था। ऋग्वेद मे कितने ही स्थानों मे 
चरखे द्वारा खूत कातने व कपडा बुनने का उल्लेख दे, उत्तरीय व अधो- 
वस्त्र धारण करने का भी उल्लेख डसमे आता है। इससे मालूम होता 
है कि प्राचीन भारत में हाथ से सूत कातकर कपडा बनाने का धन्धा 
उन्नत अवस्था से था। इसका आमों में विशेष-रूप से प्रचार होगा। 
ऋग्वेद ( २।३।६ ) मे बुनने वाले को 'वय” कहा गया है। पूषा को 
ऊन का कपडा बुनने वाला कहा गया है। 'सिरी? शब्द भी कदाचित 
बुनने वाले के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। 'तन्तु', 'तन्त्र', 'ओतु?, 'तसर,/ 
“मयूख” आदि शब्द, जिनका उल्लेख ऋग्वेद (६।६।२, ३, १०॥७१।६, 
६।६।२, १०।३३०।२, ७१६६३, १०।२६।६) मे आता! है, बुनने की,कल्ा 
से ही सम्बन्धित है। इसके अतिरिक्त ऋग्वेद मे रथ बनाने के लिए 
विभिन्‍न धातुओं को गल्ाने, गहने बनाने, हथियार बनाने, घर बनाने, 
नाव जहाज अ्रादि बनाने, व अन्य ऐसे कितने ही धन्‍न्धों का 
अप्रत्यक्ष उल्लेख आता है। यजु॒वेंद ( ३०।६-७, ११, १७, २० ) 
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२० ) मे विभिन्‍न घन्यों को करने वालों का स्पष्ट उल्लेख है 
जैसे रथकार, तक्षा, कौलाल, कमकार, सणिकार, इधुकार, धनुष्कार, 
रज्जुसज, ऋझूगयु, हस्तिप, अश्वप, गोपाल, अविपाल, अजपाल, 
सुराकार, हिरण्यकार, वणिक्‌, ग्वाखिन्‌ आदि । इन नामो से तत्कालीन 
आर्थिक विकास का पता चलता है। सम्भवत इन सब धन्धों वाले बौद्ध 
काल के अनुसार सगठित रूप से रहते द्वोगे | ज्यो-ज्यों समय बीतता 
गया, त्यो-त्यों इन धनन्‍्धों की उत्तरोत्तर वृद्धि होती ही रही | ब्राह्मण, 
सूत्र, स्टृति, बौद्ध व जेन साहित्य के आल्लोचनात्मक अध्ययन से 
विभिन्न धन्धों के विकास व समाज की समस्ृद्धिशील अवस्था का पता 
लगता है। बौद्ध जातकों की सहायता से ई० पू० सातवीं या छुठदी 
शताब्दी मे भारत की आर्थिक परिस्थिति का बहुत सुन्दर चित्र खींचा 
जा सकता है। डस समय के डनन्‍्नत व्यापार का विस्तृत वर्णन पहले 
ही कर दिया गया है। यहाँ पर तत्कालीन सगठित व विकसित धन्धों 
के बारे मे छुछु जानना आवश्यक है । 

बोद्ध-काल मे धन्वे--इस काल मे भिन्न-भिन्न कल्ाएं दुस्तकारियाँ 
धधे आदि का आश्वर्यजबकू विकास किया गया था। “दीघंनिकाय” 
(१।९१) में विभिन्न दस्तकारियों व घन्धों का उद्लेख है। राजा 
अजातशत्रु ने गोतम बुद्ध से पूछा कि तुम्हारे सन्‍्यास ले क्‍या लाभ है, 
जब फ्ि लोग विभिन्न धन्धों द्वारा दृव्य कमाकर चेन से रहते हैं ? इसके 
पश्चात्‌ उक्त राजा ने उन धन्धों की सूची दी, जोकि हस प्रकार है-- 
हाथी पर सवारी करने वाले, घुडसवार, रथ पर बेठने वाले, घनुष-बाण 
चलाने वाले, पाँच प्रकार के सेनिक काम करने वाले, दास, भोजन 
बनाने वाले, नाई, स्ानागार के नोकर, हलवाई, फूलमाली, धघोबी, 
जुलाहे, बसोड, कुम्हार, सुनीम आदि । अन्य स्थाव पर विभिन्न घंधे 
करने वालों के सघों के उल्लेख के अवसर पर कितने ही ध्धों का वर्णन 
आया है, जेले (५) लकडी का काम करने वाले, चाक, घर, नाव व सब 
प्रकार की गाडियाँ बनाने तथा बढ़ई का काम करते थे, (२) धातु का 
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काम करने वाले लोहे के औजार, सब प्रकार के हथियार, बारीक-से- 
बारीक सुहयाँ व सोने-चोंदी के गहने आदि बनाते थे, (३) पत्थर का 
काम करने वाले घर या तालाब की पेडियाँ, बडे-बडे स्तम्भ, छोटी-छोटी 
सुन्दर वस्तुएँ आदि बनाते थे, (४७) जुल्लाहे कपडा, बारीक-ले-बारीक 
रेशम, कम्बल, चादरे, दरियाँ, गलीचे आदि बनाते थे, (९) चमडे का 
काम करने वाले जूते चप्पल व अन्य छोटी-छोटी सुन्दर चीजे बनाते 
थे, (६) कुम्हार घरेलू काम के लिए सब प्रकार के मिद्दी के बरतन बनाते 
थे, (७) हाथीदाँत का काम करने वाले हाथीदोत की छोटी-ड्डीटो 
न्दर चीजे बनाते थे, जिनके लिए भारत आज भी प्रसिद्ध है, (८) 
रैंगरेज,कपडे रँगने का काम करते थे, (६) जडिये रन्‍न, जवाहरात आदि 
का सुन्दर काम करते थे, (१०) मछुए मछली पकडढते थे, (११) शिकारी 
शिकार किये हुए जगल्ली जानवर व जगल की शाक-भाजी गाडियों मे 
भरकर बेचने के लिए नगरो मे लाते थे, (१२) रसोइये व हलवाई, 
(१३) नाईं व मालिश करने वाले, (१४) फूलमाली, (१२९) कसाई, 
(१६) नाविक नदी व समुद्र मे खेने का काम करते थे, (१७) बसोड, 
व (१८) चित्रकार । 
इस प्रकार स्पष्ट होता है कि बौद्ध-काल मे क्ितना अश्राश्चर्यजनक 
आर्थिक विकास हुआ था। ऊपर बताग्रे हुए घन्धे अधिकाश रूप में 
नगरों से सम्बन्धित थे । ग्रामो में कृषि, गो पालनादि झा अधिऊ प्रचार 
था । यहाँ यह बात विशेष रूप से याद रखने योग्य है कि बोद्ध-ग्रन्धो 
मे निर्दिष्ट उद्योग-धघे यजुवंद मे भी उलिखित है। रामायण, महा- 
भारत, पुराण आदि अ्न्थों से भी इसी बात की पुष्टि होती है। मोथों, 
आन्ध्रों, गुप्तों आदि के समय में भी यही परिस्थिति थी । इससे आर्थिक 
व्यवस्था की सत्यता का भी पता चल्नता है । 
धन्धों का सगठन--यथे सब धंधे जैसा कि बौद्ध-साहित्य से मालूम 
होता है, संगठित रूप से चलते थे । इन सबके सगठन'*थे, जिन्हे पूग, 
श्रणि, निगम आदि नामों से जाना जाता था। स्शृत्यादि ग्रन्थों में 
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इन संगठनों के सद्बालन, उनकी व्यवस्था आदि के नियम वर्णिक्'हट। 
शजा की ओर से भी उनके नियमों को मान्यता दी जाती थी। प्राचीन 
राजवशों, विशेषकर आन्ध्रों व गुप्तों के लेखों में भी श्रेणि, पूग श्रादि 
का स्पष्ट उल्लेख है, जिससे उनकी कार्य प्रथाली आदि पर अच्छा 
प्रकाश पडता है। उनके सशञ्बालन आदि के बारे में मालूम होता है कि 
सदस्यों पर उनका पूरा-पूरा नियन्त्रण रहता था, यहाँ तक कि विवाह 
आदि के बारे मे भरी उनकी सलाह लेनी पडती थी । सदस्यों की शिक्षा 
की व्यवस्था भी की जाती थी । सुनार, जुलाहे आदि के लडके श्रेणि, 
सिगम, पूग आदि की सहायता से किस्ली क़्रशल कारीगर के यहाँ रद्दधकर 
काम सीखते थे । ये प्रथाएँ आज तक भी विक्ृत रूप भे वर्तमान हैं । 

श्रणि, पूग, निगम आदि की नियमित रूप से सभाएं हुआ करती 
थीं, जिनमें बहुमत से प्रस्ताव स्वीकार किये जाते थे | सभा के प्रधान 
को 'श्रेष्ठिन! कहते थे। आजकल भी गुजराती बनियों की जाति का 
सरपञ्च 'सेठ” कहलाता है । विभिन्न श्रेणियो आदि का भी एक केन्द्रीय 
सगठन रहता था, जिसका प्रमुख “'महाश्रष्ठिन! कहलाता था। इन 
सगठना द्वारा खरीदे व बेचे जाने वाले माल की कीमत का नियन्त्रण भी 
होता था। कहीं-कही इन्हें अपने सिक्‍के चल्लाने का भी अधिकार श्राप्त 
था । इस प्रकार विभिन्न धन्घे करने वालों का जीवन पूर्णतया संगठित 
था यह सगमठित जीवन बहुत दिनों तक रहा। आज भी हम इसके 
बिगडे स्वरूप को विभिन्न जातियों के रूप में पाते हैं। जाति-नियमों 
को कढाई से शक्तिशाली सगठन का पता चलता है । 

वाता--आधिक विकास के साथ-साथ विद्वानों ने आर्थिक समस्याओं 
को समझकर तत्सम्बन्धी उत्तमोत्तम सिद्धान्त भी विकसित किये थे, 
जोकि विभिन्न ग्रन्थों मे समाविष्ट किये गए है। इस शास्त्र को वार्ता! 
कहते थे । प्राचीन साहित्य में अन्य विद्याओं के साथ में वार्ता का भी 
उल्लेख आता है । प्राचीन काल सें इस शाख मे निष्णात कितने ही 
आचार्य थे, जिचका उद्लेख 'कोटिलीय अथ-शासत्र” में पाया जाता है | 
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'कौंड्धेलीय अथंशासत्र” इस विषय का अत्यन्त ही महत्वपूर्ण ग्रन्थ है। कुछ 
ऐतिहासिकों के मतानुसार उसमे मौयकालीन राजनेतिक व आधिक 
परिस्थिति का दिग्दु्शन है। 

आर्थिक विकास का प्रभाव--प्राचीन भारत के आर्थिक विकास ने 
सामाजिक जीवन को भी प्रभावित किया था। समाज भे समृद्धि रहने 
के कारण विभिन्न कला, विद्या आदि का विकास होने ल्गा। विद्वान 
लोग जीवन के आध्यात्मिक पहलू पर अधिक परिश्रम करने लगे, 
क्योकि उन्हे जीवन-कलह के लिए विशेष परिश्रम नहीं करना 
पडता था । सब लोगों को अन्न, वसख्र तथा अन्य देनिक आ्रवश्यकताएँ 
सरल्नता से प्राप्त होती थीं। इसलिए उन्हे संसार की पहेलियों के सम- 
माने तथा अध्यपात्म-जोीवन को उन्नत बनाने के लिए अधिक समय 
मिलता था । 

उपसहार--साराश में यह कहा जा सकता है कि वेदिक काल से 
ही भारत के आर्थिक जीवन का विकास प्रारम्भ हो चुका था। कृषि का 
प्राधान्य था, किन्तु गाय, सेड, बकरी का पालन, कपडा बुनना व नाना 
प्रकार की अन्य वस्तुएं बनाने का ज्ञान भी लोगों को धा। यह सब 
संगठित रूप से किया जाता था | प्राचीन साहित्य से सगठित आधिक 
जीवन का पता चलता है। राजा का भी कतध्य था कि वह आर्थिक 
सस्थाओं का आदर करे तथा उन्हे पूरी-पूरी सहायता दे । भारत के ग्राम 
विशेष रूप से उत्पादन के केन्द्र थे। प्राचीन काल में व्यापार का भी 
खूब विकास हुआ था, विशेषकर समुद्र द्वारा वेदेशिक व्यापार का | 
भारत की कपास, कपड़ा, मोती, हाथीदोत, रतन आदि की बनी हुईं 
चीजे, मसाला झादि पश्चिमी एशिया, उत्तरी अफ्रीका, दत्तिणी व 
पश्चिमी यूरोप के बाजारों में बिकने जाते थे। इस प्रकार भारत के. 
व्यापारी विदेशों से कितना ही सोना भारत में लाते थे । यही कारण 
है कि प्राचीन भारत धनधान्यपूर्ण व सम्गद्िशाली था | « 


राजनीतिक विकास 
9/8/9-9/(2/8-७/(७/७/ ७/ (७. (७५ 


राजनीति की प्राचीनता--प्राचीन भारत के सासक्ृतिक विकास 

में राजनीति का भरी महत्त्वपूर्ण स्थान था। ऋग्वेदादि प्राचीन साहित्य 
के आलोचनात्मक अध्ययन से तत्काल्लीन राजनीतिक विकास का पता 
लगता है। प्राचीन भारत मे राजनीति के बहुत से सिद्धान्त ज्ञात थे । 
वेदों में राजा ( ऋ० १०॥१७८, अश्रथर्व० ६८७८८ ) सभा (ऋ० १० 
७१।१०, अथवे० ७।३२, यजु० १६।२८, १९।२४), समिति (अथर्च० 

६।८८।३, <।१६।१९), राजकृत (अथवे० ३।६।६-७), राजा का चुनाव 

(अ्रथवं० ३।४।२), राजाओं का पदुच्युत किया जाना व पुन सिहासना- 

रूढ़ किया जाना (अथवे० ४।८।४, ३।३।९, ३॥४।६) आदि से तत्कालीन 
राजनीतिक जाग्रति का स्पष्ट दिग्दर्शन होता है। यह भी ज्ञात होता 
है कि राजा पर प्रजा का पर्याप्त नियन्त्रण रहता था। प्रजा में पूरी 

राजनीतिक जागृति थी । वेदों मे वणित सभा और समिति द्वारा कही- 
कहीं राजा का चुनाव होता था। इस प्रकार वेदिक काल में पर्याप्त 
राजनेतिक विकास हुआ था। राजनीति के सिद्धान्तों को समम्ने का 
प्रयत्न किया गया था तथा इस शास्त्र को वेज्ञानिक ढग पर विकसित 
भी किया गया था। इस शास्त्र में निष्णात कितने ही आचाये हुए थे 
जिनका उल्लेख"कोटिज्ीय अर्थ-शास्त्र” ( साम शास्त्री द्वारा अनुवादित, 
धु० ४-६, १३-१४) व महासारत ( शान्ति० ७ &८) में आता है । 
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विशेकलाक्ष , इन्द्र (बहुद॒न्त), बृहस्पति, श॒क्त, मनु, भारद्वाज, गौरशिरस 
पराशर, पिशुन, कौशपदुन्त, वातव्याधि, घोटमुख, कात्यायन, चारायण 
आदि राजनीति के आचाय अ्रथशास्त्र मे उलिखित किये गए है और 
उनमे कुछ के राजनीतिक सिद्धान्तों का विवेचन भी किया गया है। 
महाभारत में शिव, विशालाक्ष, इन्द्र, बृहस्पति, शुक्र, मनु, भारद्वाज, 
गौरशिरस्‌ आदि राजनीति के महान्‌ लेखकों का उल्लेख है । इसके 
अतिरिक्त धम-सूत्रों ( आप० २।६।१०।१४, आश्व० ग्रु० ३।१२।१६ ), 
स्मृतियों ( मनु० ७।१ व आगे ) आदि में भी राजधर्म-प्रकरण मे राज- 
नीति के तत्वों का विवेचन किया गया है। अथ-शास्त्र के अतिरिक्त 
राजनीति-विषयक ग्रन्थ बहुत कम है, जेसे कामन्दकीय नीतिसार (ई० 
स० ६००), शुक्रनीति ( आठवी शताब्दी का अन्तिम भाग) आदि, जो 
कि अर्थ-शासत्र के आधार पर लिखे गए है। पद्चतन्त्र तथा दितोपदेश 
आदि में राजनीति के तत्वों को कहानियों के रूप मे लौकिक ढड् पर 
समझाया गया है । 

शासन की उत्पत्ति--शासन की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे राजनीति- 
विशारदों ने विभिन्न सिद्धान्तों को विकसित किया था, जेसा कि आधु- 
निक काल मे देखा जाता है। साधारणतया इस सम्बन्ध के छु 
सिद्धान्तों का दिग्द्शंन कराथा जा सकता है, जेसे (५) परमात्मा द्वारा 
प्रेषित व्यक्ति विशेष द्वारा शासन का सून्नपात्र, (२) मात्स्य-न्याय (३) 
सतयुग, (४) सामाजिक इकरारनासा, (५) पितृभ्राधान्य-सिद्धान्त, व 
ईश्वर प्रदत्त शासन-सत्ता । 

व्यक्ति-विशेष द्वारा शासन का सूत्रपात--इस सिद्धान्त के अजु- 
सार परमात्मा किसी व्यक्ति को भिजवाकर किसी देश या राष्ट्र मे शासन 
का सून्रपात करता है। प्राचीन भारत ने मनु को परमात्मा द्वारा प्रेषित 
शासन का पुरस्कर्ता माना था। मनु ने ही राज-सत्ता का श्री गणेश 
किया, यह बहुत-से प्राचीन लेखकों का मन्तव्य है यह सिद्धान्त 
पाश्चात्य जगत्‌ से भी पाया जाता है। प्राचीन स्पार्टा में लायकरगस, 
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एथेन्स मे सोलन व मिस्र मे मोजेज को शासन का आदि-प्र-झछ 
मानते थे । 

मात्स्य-म्याय-इस सिद्धान्त के अनुसार प्रारम्भिक अवस्था मे मनुष्य 
आपस मे खूब लडते रूगडते थे । सब जगह पूर्ण अराजक्ता थी शक्ति- 
शाली अशक्तों का नाश करते थे, जेसे बडी मछुल्ियाँ छोटी मछुलियों को 
खा जाती हैं। कुछ समय पश्चात्‌ लोगों ने ऐसी परिस्थिति को अत्यन्त 
ही कष्टदायक अनुभव किया तथा सुख व शान्ति से रहने के लिए अपने 
को शासन के सूत्र में बॉध लिया । ऐतरेय ब्राह्मण, महाभारत शान्तिपवे, 
अथशार्र, मनुस्खति, कामन्दकीय नीति, शुक्रनीति आ्राढि मे मात्स्थन्याय 
के सिद्दान्त का अच्छा विवेचन किया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण (१।१४) 
में लिखा हे कि “देव ओर असुर इस लोक से आपस मे लडने लगे । 
अखुरों ने देवताओं को जीत लिया । देव कहने लगे, अराजकता के कारण 
वे हमे जीतते हैं। हमे चाहिए कि हम किसी को अपना राजा बनावे ।”” 
मनुस्खति ( ७।३,२० ) मे लिखा है कि “इस अराजक लोक मे, जहाँ 
चहुझओर भय-ही भय था, सबकी रक्षा के लिए परमात्मा ने राजा को 
उत्पन्न क्रिया | यदि लोक मे दण्ड न हो तो सब प्रजा नष्ट हो जायगी । 
पानी से मछुल्तियों के समान अधिऊफ सूसक्त अशक्तो को खा जायेंगे ।? 
बौद्ध जातक (१।३६६) में इसी सिद्धान्त का अनुसरण करके कहा गया 
हे कि इस कल्प का सर्वप्रथम राजा सुमेध था। प्रारम्भिक अराजकता 
को दूर करने के लिए वह राजा बनाया गया था। उसने समस्त 
अराजकता को दूर करके सानव-समाज मे पुनव्यचस्था व सगठन की 
स्थापना की । पाश्चात्य राजनीतिज्ञ हॉब्स ने भी इसी सिद्धान्त का प्रति- 
पादन किया है । 

सतयुग--इस सिद्धान्त के अनुसार मानव-समाज प्रारम्भिक 
अवस्था मे सुख और शान्ति से रहता था। उस समय न शासन की 
आवश्यकता भी और न ही शासक की । सब लोग धर्म से रहकर सुख 
व शान्ति का अनुभव करते थे, तथा नेसगिक नियमों से शासित किये 
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चाके.थे । कुछ समय पश्चात्‌ मनुष्यों ने अपनी स्वतन्त्र इच्छा से इस 
परिस्थिति का अन्त किया ओर राज-सत्ता के अधीन रहना स्वीकृत कर 
लिया । उन्होंने सामाजिक उन्नति के लिए वेयक्तिक स्वातन्त्य की पर- 
वाह नही की । मद्दाभारत (शान्ति पे, ९८), दीघनिकाय (३८७४-६६) 
आदि ने इसी सिद्धान्त का विवेचन करने हुए प्रारम्भिक शान्ति और 
सदाचार के साम्राज्य का विशद्‌ वर्णन किया है। नारद (अध्याय १,२) 
व बृहरुपति (१॥१) स्खतियों मे भी स्वर्ण-युग का वर्णन है। पाश्चात्य 
विद्वान प्लेटो व राजनीतिज्ञ लॉक भी इसी सनन्‍तव्य को मानते है। 
सामाजिक इकरारनामा--इस सिद्धान्त के अनुसार प्रारम्भिक 
अवस्था में मानव समाज सतयुग मे सुख ओर शानित से रहता था। 
किसी को कष्ट नहीं था। किसी प्रकार का भी पाप नही था। किन्तु 
लोग धीरे-धीरे मोह से अभिभूत होकर सन्‍्मार्ग से बिछुडने लगे और 
समाज में अशान्ति फेलने लगी । अतएवं जनता ने शुकन्नित होकर 
अपने मे से एक को राजा बनाया। राजा ने यह इकरार किया कि में 
प्रजा की रक्षा करू गा, प्रजा ने भी उसका पआधिपत्य स्वीकार किया व 
राजा को रक्षा करने के वेतन-रूप घान्य का षड्भागादि देना स्वीकार 
किया । महाभारत (शान्ति० ६६), झर्थ-शाखख (१।१४) आदि में इस 
सिद्धान्त का स्पष्ट विवेचन किया गया है, जहाँ कहा है कि कृतथुग मे 
पहले पहल राज्य, राजा, दुण्ड, दण्डिक आदि कुछ भी नहीं थे। सब 
लोग धर्म से ही परस्पर रक्षा करते थे । किन्तु वे धीरे-धीरे मोहाभिभूत 
हुए ओर उन्हे कष्ट होने खगा। वे लोग आपस मे लबने लगे। इस 
मात्स्य-न्याय से सताये जाने पर उन्होंने वैवस्वत मनु को अपना राजा 
बनाया, और चे धान्य-षड्माग व पण्य-दुश-भाग देने लगे। पाश्चात्य 
राजनीतिज्ञ रूसो ने भी इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था, जिससे 
प्रेरित होकर फ्रांस के लोगो ने क्रान्ति (ई० स० १७८६४) की थी । 
पितृ-प्राधान्य सिद्धान्त--इस सिद्धान्त का अभिप्राय यह है कि 
शासन का सुत्रपात परिवार से होता है । परिवार मे पिता सवॉपरि 
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शहता है, तथा सबका शासन करने वाला होता है। ज्यो ज्यो,सानव- 
समाज विकसित होने लगा, त्यों-त्यों पारिवारिक शालन के अनुसार 
राजकीय शासन का भी विकास हुआ । कदाचित्‌ प्राचीन आयों में 
शासन का प्रारम्भ इसी प्रकार हुआ होगा। वेदिक काल के 'राजा', 
“विशपति', 'जन?, विश” आदि शब्दों के अपभअ्रष्ट रूप यूरोप की सुख्य- 
मुख्य भाषाओ मे पाये जाते हैं, जिनसे स्पष्ट है कि प्राचीन काल के 
समस्त आये विभिन्न विभागों मे विभक्त थे, जिनका मूल 'कुल' था। 
सर देनरी मेन इस सिद्धान्त का समर्थन करते हुए कहते हैं कि सोलहवीं 
व सन्नहवीं शताब्दी मे रूस मे लगभग दो सौ या तीन सो परिवार ऐसे 
थे जोकि एक ही ग्रहपति द्वारा सब्बालित व शासित किये जाते थे । 
इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन अथवंबेद ( ८।१०।१-३ ) में भी किया 
गया है! सुप्रसिद्ध यूनानी कवि होमर के सतानुसार भी राजशासन 
क्तिपय व्यक्तियों के शासन से ही उत्पन्न हुआ है। इस प्रकार यह कहा 
जा सकता है कि राजशासन का प्रारम्भ छुल से दी हुआ है । 

यहाँ विशेष उल्लेखनीय बात यह है कि आधुनिक काल में शासनो- 
व्पत्ति के जो-जो सिद्धान्त राजनेतिक क्षेत्र मे बतंमान हैं, वे प्राचीन 
भारत के राजनीति -विशारदों को भी पूर्णतया ज्ञात थे | 

इंश्वर-प्रदत्त शासन-सत्ता--शास्रन की उत्पत्ति के सम्बन्ध से एक 
और सिद्धान्त था। राजा परमात्मा का अंश माना जाता था। जनता 
को शासन से रखने के ल्लिए परमात्मा स्वय नररूप धारण करता था। 
इस सिद्धान्त का डल्लेख शतपथ ब्राह्मण ( <।१५।३४ ) मे आता है, 
जहाँ राजा को प्रजापति कहा गया है, क्योंकि उसके श्रधीन कितने ही 
व्यक्ति रहते हैं। वहाँ “चक्रव॒तिनः शब्द के चक्र को विष्णु के चक्र से 
सम्बन्धित किया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण ( ८।२॥६ ) में राज्यासिषेक 
के प्रसज्ञ पर अग्नि, गायत्नी, स्वस्ति, बृहरुपति आदि देवताओं से राजा 
के शरीर में प्रवेश करने की प्रार्थना की गई है | महाभारत (शाति०२६) 
में वर्णव आता है कि नारायण ने अपने तेज से एक पुत्र उत्पन्न किया, 
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कैंधी शूशुवैन्य का लातवाँ वंशज राजा बनाया गया। विष्णु भगवान ने 
उसके शरीर मे प्रवेश किया । इसीलिए समस्त विश्व ने उसे परमात्मा 
सममकर उसका आधिपत्य स्वीकार किया । देव व नरदेव मे कोई अन्तर 
नहीं है। मनुस्सखति ( ७८ ) मे कहा है कि राजा नररूप में देवता ही 
हैं। शुक्तस्मृति मे राजा की तुलना इन्द्र, वायु, रवि, यम, अग्नि, 
कुबेर आदि देवताओं से की गईं दै। नारदस्म्ति मे राजा को ईश्वर का 
अग माना गया है। राजा को देवता का अश मानने का यह मतलब कदापि 
नहीं था कि वह निरंकुशता से चाहे जो कर सकता था । जो राजा प्रजा- 
पालन आदि कतंव्यों को अच्छी तरह से निबाहता था और प्रजा को 
प्रसक्ष रखता था, उसी को देवता कहलाने का अधिकार प्राप्त था, अन्य 
को नहीं । जों राजा प्रजा को सतावे उसे क॒ृत्त के समान मार डालने का 
महाभारत ( अनुशासन ६१।३२,३३ ) ने आदेश दिया है । बेन, नहुफ 
आदि राजाओं का यही हाल हुआ था | श्रजा के दोषों के लिए राजा 
को जिम्मेदार समझा जाता था। इस प्रकार देवता का अश समसमभे जाने 
पर भी राजा का जीवन उत्तरदायित्वपूर्ण था । 

आठ प्रकार के शासन-विधान--आधुनिक काल के अनुसार 
प्राचीन भारत में भी भिन्न भिन्न प्रकार के शासन-विधान वर्तमान थे। 
राजा द्वारा शासित राज्य से लेकर प्रजातन्त्र तक नाना प्रकार की शासन- 
प्रणालियाँ वर्तमान थी । ऐतवरेय ब्राह्मण ( ८।१३ ) मे आठ प्रकार के 
शासन-विधान उछिखित है तथा उसमे वहाँ के शासकों की विभिन्न 
पद्वियों का और जिन देशों से वे विधान प्राप्त थे उनका भी उल्लेख 
है। निम्नाहित तालिका से यह बाद स्पष्ट हो जाती है 


शासन-विधान पद्वी स्थान-निर्देश 
(१) साम्राज्य सम्राट पूव 
(२) भोज्य भोज दक्षिण 


(३) स्वाराज्य स्वराट पश्चिस 


राजनीतिक विकास 2७६ 


शासन-विवान पद्वी सथान-निर्देश , 
(४) बेराज्य विराट उत्तर (उत्तर मद्र, 
उत्तर कुरू ) 
(६) राज्य राट्‌ कुरु पात्चाल 
(६) पारमेष्छ्य ] ) 
(७) माहाराज्य | कुरु पाज्ाल से 
(८) आधिपत्य | | उत्तर की ओर 


(स्वावश्य). 2 ॥ 

इन शासन-विधानों की शासन सम्बन्धी क्या-क्या विशेषताएँ थी,. 
इस सम्बन्ध से विस्तार रूप से नहीं कहा जा सफता, किन्तु उन्हें दो 
विभागों में विभाजित किया जा सकता है, जेसे प्रजातन्त्र व राजतन्त्र । 
प्रजातन्‍्त्र शासन-विधान मे जनसाधारण की सत्ता सवॉपरि रहती थी । 
राजतन्त्र-शासन-विधान मे राजा ही स्वोपरि रहता था, तथा प्रजा को 
उसका आधिपत्य स्वीकार करना पड़ता है। कहीं-कहीं प्रजा के प्रति- 
निधियों द्वारा राजा चुना जाता था और उसके अधिकार परिसीमित रहते 
थे, कही-कद्दों राजा वशक्रमागत ही रहता था। ऊपर बताये हुए आढ 
शासन-विधानों में से भौज्य, स्वाराज्य, वेराज्य आदि प्रजा सत्तात्मक 
तथा साम्राज्य, राज्य, पारमेष्ल्य, माहाराज्य, आधिपत्य आदि शाजसत्ता- 
त्मक प्रतीत होते हे । 

यदि निर्दिष्ट शासन-विधानों पर ऐतिहासिक दृष्टि से विचार किया 
जाय तो यह कहा जा सकता है कि उक्त शासन-विधानों में से स्वाराज्य 
साम्राज्य, भौज्य आदि तीन की पुष्टि इतिहास से होती है। प्राचीन 
काल मे बडे बढे साम्राज्यों का सूत्रपात पूर्व दिशा में ही हुआ था, जेसे 
जरासन्ध व शिशुपाल का साम्राज्य तथा शेशुनाग, नन्दु, मौर्य, गुप्त 
आदि साम्राज्य । इसी प्रकार पश्चिम मे प्रजातन्त्रों का आधिक्य रहा हे, 
जैसे मालव, कुद़क, आजुनाथन, योधेय आदि । बौद्ध साहित्य, पुराण, 
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ऑशीक, के धर्म सखेख आदि से दत्षिण के भोज्यों का पाता चलता है। 

पेतरेय आह्यण में निर्देष्ट शासन-विधानों के अतिरिक्त प्राचीन 
साहित्य में अन्य शासन-विधानों का भी उद्लेख आता है, जो कि इस 
प्रकार हैं--(१) राष्ट्रिक, इसमें 'राष्ट्रिक सापत्य” अथवा समाज के 
नेताओं द्वारा शासन होता था, जो कि वशक्रमामत नहीं रहते थे, यह 
शासन-विधान पूर्चीय व पश्चिमी देशों में पाया जाता था, (२) पेत्तनिक, 
यह राष्ट्रिक का उल्दा था तथा भौोज्य से मिलता-जुल्नता था, अशोक 
के लेखों से मालूम होता है कि पेत्तनिकों का अस्तित्व पश्चिम 
में था, (३) हे राज्य, इसका उल्लेख अथंशास्त्र में है। महाभारत से 
पता चलता है कि अवन्ती में कुछ समय तक यह शासन विधान था, 
ईसा की छुठवीं व सातवीं शताब्दी के शिक्षा-लेखों से पता चलता है 
कि नेपाल में ऐसा ही शासन-विधान वर्तमान धा, (४) अराजक, इस 
शासन-विधान की विशेषता थी कि कोई राजा नहीं रहता था, सब लोग 
स्वय ही नियमों का पालन करते थे, किसी नियम पालन कराने वाले 
को आवश्यकता ही न रहती थी, जेन सूत्रों में इसका उल्लेख है, जहाँ 
और ऐसे शासन-विधानों का भी उल्लेख है, जेसे गण राज्य, युवराज- 
राज्य, देराज्य, वेराज्य, विरुद्ध रजाणि आदि, (९) उम्र, वेदिक साहित्य 
में उम्र का उल्लेख है, कदाचित्‌ केरल में ग्रह शासन विधान था, जैन- 
साहित्य मे भी इसका उल्लेख है, (६) राजन्य, इसका उल्लेख जेन- 
सूत्रों में आता है। ये सब प्रजा-सत्तात्मक शासन विधान प्रतीत होते हैं। 
इनसें से स्वाराज्य आदि का उल्लेख यजुर्वेद (१९।१३) में भी आता 
है। इन शासन-विधानों के अनुसार जो सर्वोपरि सत्ता का अधिकारी 
बनता था, उसका भी राज्यामिषेक आवश्यक समझा जाता था, 
क्योंकि आय शासकों के लिए “मूर्धासिषिक्त! होना अनिवाय-सा ही 
था, केवल धर्म-च्युत यवनों का राज्याभिषेक नहीं होता था । 

शुक्रनीति (६४२१९, और आगे) से भी विभिन्न शासन विधारनों 
का वर्णन है, किन्तु उनमें से अ्रधिकाश राजसत्ताव्मक है तथा उनका 
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विभाजन उनके 'रजक कर्ष” के आधार पर हुआ है। वे शासन-विधार्म 
इस प्रकार हैं--(१) सामाग्त, एक लाख से तीन लाख तक 'रजककष!' 
(२) माण्डलिक, चार लाख से दस तक, (३) राजन, ग्यारह लाख से 
बीस लाख तक, (७) महाराज, इक्कीस लाख से पचास तक, (*» 
स्वाराज्य, इक््यावन लाख से सो तक, (६) सश्नाज, एक करोड से दस 
तक (७) विराज, ग्यारद्द करोड से पचास तक, (८) सावंभौम, हक्‍्यावन 
करोड व उससे अधिक । 

राजतन्त्र व प्रजातन्त्र-डपरोक्त शासन-विधानों पर आलोचना- 
त्मक दृष्टि से विचार करने से स्पष्ट होता है कि ये सब दो सुख्य विभागों 
मे विभाजित किये जा सफते हैं। पहले विभाग को राजतन्त्र कह सकते 
हैं । इसके अन्तर्गत वे सब शाखन-विधान आ जाते हैं, जहाँ सर्वोपरि 
सत्ता किसी वंशक्रमागत या चुने हुए राजा के हाथ में रहती है, जेसे 
राज्य, साम्राज्य, महाराज्य, पारमेष्ट्य आदि । दूसरे विभाग को 
प्रजातन्त्र कह सकते है तथा इसमें वेराज्य-स्वाराज्य आदि को सम्मिलित 
किया जा सकता है। इनमे प्रजा की सत्ता ही स्वोपरि रहती थी। प्रजा- 
सत्ताव्मक शासन को पारिभाषिक शब्दों में 'खड़ शासन! भी कहते 
थे | सड् भी दो प्रकार के थे, जैसे गण, जहाँ प्रजा के श्रतिनिधियों 
द्वारा शासन किया जाता था, और कुल, जहाँ वशक्रमागत सामन्तों के 
हाथ मे सत्ता के सूत्र रहते' थे। अब दोनों विभागों का सविस्तार 
विवेचन आवश्यक हे । 

राजा व उसके अधिकार--महाभारतादि प्राचीन अन्धों में 
काजा! शब्द के व्युत्पत्यथे का सम्यक्‌ निरूपषण किया गया है। वहाँ 
समक्वाया गया है कि प्रजा का रक्षन करना, उसे सम्दद्धिशील बनाकर 
प्रसज्ञ करना ही राजा का मुख्य कतंब्य था । महाभारत में लिखा है कि: 
वह राजा इसलिए कहलाता है कि उसे प्रजा-रक्षन करना पडता है। 
कालिदास ने भी रघुवश में रघु के लिए यही भाव व्यक्त किया है। 
प्राचीन भारत के राजा भी अपने क॒तंब्यों के पात्नन में कोई बात उठा, 
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अ रखते थे । लोकाराधन के लिए राम ने अपनी प्राण-प्यारी सीता को 
भी त्यांग दिया । प्राचीन साहित्य के अध्ययन से ज्ञात होता है कि 
समाज ने अराजकता को दूर करने तथा सुख-शान्तिपूर्वक रहने के लिए 
राजा का नियन्त्रण स्वीकार फ्रिया | किन्तु राजा निरकुश नहीं बन 
सकता था । वह प्रजा का रक्षण करने के लिए नियुक्त किया गया था, 
आौर उस काम के लिए कृषि की आमदनी का छुटठवाँ तथा व्यापार को 
आमदनी का दूसवॉ भाग उसे वेतन के रूप में दिया जाता था। इस 
प्रकार वह जनता का वेतनभोगी रक्षक माना जाता था। उसे अपना 
कतेव्य न करने पर पद-च्युत भी किया जा सकता था। 

दो प्रकार के राजा--प्राचीन भारत मे राजा दो प्रकार के रहते 
थे--वंश-क्रमागत व निर्वाचित । वेद्‌, ब्राह्मण, महाभारत, पुराण आदि 
प्राचीन ग्रन्थों मे राजाओं के वश-क्रम का उल्लेख है, रामायण, महाभारत 
पुराण आदि मे उनकी वशावलियाँ भी दी हैं, जिनसे पता चलता है कि 
राजाओं के अधिकार बहुश वश क्रमागत ही रहते थे। किन्तु ऋग्वेद 
(१०।१७३),अथववेद्‌ (६।८७-८८,३।४।७) तथा अन्य साहित्य मे राजा 
के निर्वाचन का भी उल्लेख है। वेदिक काल में प्रजा के प्रतिनिधियों की 
एक समिति होती थी, जिसके द्वारा राजा का निर्वाचन होता था। 
(का० ६।६२६, अथवं० ६८८३, ₹।१६।४)। वेदिक काल मे एक 
ओर ऐसी सस्था थी, जिसे सभा कहा गयी है। कुछ ऐतिहाप्निकों का 
मत है कि मन्त्रि-मण्डल का नाम ही सभा था। कोई-कोई उसे समिति 
के भवन से सम्बन्धित करते हें । 

समिति--सभा व समिति का डल्लेख ऋग्वेद (१०३७३ ६।३२।६) 
अथवंचेद (७।३१२॥१-२) आदि में कितने ही स्थलों पर आता हे,श्लहों 
लिखा है कि सभा व समिति भ्रजापति की दो विदुषी पुत्रियां है, जिनमे 
अच्छे-अच्छे समासद्‌ एकत्रित होकर उत्तम प्रर्मार से बोलने की इच्छा 
प्रगट करते हैं | समिति मे अच्छे-अच्छे भाषण दिये जाते,थे और प्रत्येक 
की यह महत्त्वाकाज्षा रहती थी कि में अच्छा वक्ता बनूँ |इस समिति 
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मे राजा को भी उपस्थित रहना पडता था। वेदों (ऋ० $।६२।६) मे 
कितने ही स्थल्नों पर राजा के समिति मे जाने का उह्लेख हे । समिति 
मे विचारेक्‍्य का रहना व मतभेद का न रहना बहुत ही आवश्यक 
समझा जाता था | उसके सदस्य राजा का निर्वाचन भरी करते थे। 
ऋग्वेद तथा अथववेद मे राजा के चुनाव का उल्लेख है। राजा के लिए 
स्पष्टतया कहा गया है कि जनता ने उसे चुना दे और वह राष्ट्र के सोच 
स्थान पर बेठकर अपने कतेव्यों का पालन करे तथा ऐश्रयं का भागी 
बने (अथवे० ३॥४।२) | वेद-मत्रो में 'राजकृत” शब्द कितनी ही बार 
डउछिखित है जिससे कदाचित्‌ 'सतदाता” का तात्पय है (अथव०३।५॥७) 
समिति द्वारा राजा के पदु-च्युत किये जाने तथा पुन उसी पद पर 
स्थापित किये जाने का ड्लेख भी वेदों मे है (अथवं० ३॥३।६ ,३।४, १ $) 
इस पभ्रकार स्पष्ट हो जाता है कि वेदिक काल मे समिति द्वारा राजा 
फा निर्वाचन होता था व उसे समिति की इच्छानुसार द्वी सब काम करने 
पडते थे । यदि कोईं राजा समिति के विरुद्ध जाता तो वह पद-अ्रष्ट किया 
जाता था, तथा अपराध स्वीकार करने पर एुन राजपद पर स्थापित 
किया जाता था । 

पोर जानपद व राजा का चुनाव--वेदिक काल के पश्चात्‌ भी 
राजा के चुबाव का सिद्धान्त कायरूप से लाया जाता था। ऐतरेय 
आह्यण में दिये हुए राज्याभिषेक के वर्णन को ध्यानपूर्वक पढ़ने से 
चुनाव के सिद्धान्त का पता लग जायगा। पदच्चगरुजातक, तेलपत्त-जातक 
महावश आदि मे 'महासम्मत? राजा का उद्लेख है। रामायण, सहा- 
भारत आदि मे भी राजा के चुनाव का उह्लेख दे। इस काल में समिति 
का स्थान पोर जानपद ने के दिया था । यह सभा पौर जानपद्‌ इसलिए 
कहलाती थी कि नगरो व झामों के प्रतिनिधि इसके सदस्य रहते थे । 
वेंदिक काल की समिति के अनुसार इसका भी राजा पर पूरा-पुरा 
अधिकार रहता*था | वाल्मीकि रामायण के अयोध्याकाण्ड (१४।&२) 
से पता लगता है कि राम को राज-तिल्क करने के पूर्वा राजा दशरथ 
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को पौर जानपद की सम्मति लेनी पडी थी | राजा दशरथ की स्त्यु के 
पश्चात्‌ नये राजा के चुनाव के लिए पौर जानपद की बैठक हुईं थी । इसी 
पौर जानपद ने रास के वन जाने पर भरत को राज-काज सँमालने का 
आदेश दिया था (रामायण, अयोध्या० ६७।२ »११३३)। महाभारत 
(उद्योग० १४६।२१ २९) मे वर्णन आता है कि देवापि को कुष्ठ रोग 
हो जाने पर जनता ने डसे राजा न बनने दिय ।, परिणामस्वरूप उसे 
अपने पुत्र को राजा बनाना पडा । महाभारत के आदि पर्व (८९।३२) 
में भी पौर जानपद्‌ व राजा के सम्बन्ध का उल्लेख आता है, जहाँ 
लिखा है ऊि “पौर जानपद ने प्रसन्न होकर नहुष के पुत्र ययाति से कहा 
कि अपने पुन्न पुरु का अपने राज-सिहासन पर अभिषेक कीजिए ।”? 
महाक्षन्रप रुद्रदामन (ई०स० १२०) के गिरनार के शित्नालेख मे 
डसके सब वर्णो द्वारा चुने जाने का उल्लेख है। खालिमपुर के लेख में 
पालवशी राजा ध्पात् का प्रजा द्वारा चुने जाने का उल्लेख है। 
कसकौडी के ताम्रपत्रों मे पछवराजा नदीवर्मा का प्रजा द्वारा चुने जाने 
का वर्णन है। चीनी यात्री यूएनच्वेडू ने लिखा है कि हषवर्धन को प्रजा 
ने राजा चुना था। 

इन प्रमाणों से स्पष्ट है कि'प्राचीन भारत मे राजा के चुनने का 
सिद्धान्त भी वर्तमान था। वेदिक काल में यह चुनाव संसिति द्वारा 
होता था, और तत्पश्चात्‌ पौर जानपद, ब्राह्मण वृद्धादि द्वारा होने लगा, 
जिन्हे रामायण, महाभारत आदि में 'राजकर्तार! नाम से सम्बोधित 
किया गया है। इसका यह मतलब नहीं है कि आधुनिक काल में भारत 
के राष्ट्रपति? था अमरीका के सयुक्त राज्य के 'प्रेसिडेणट” के समान राजा, 
का चुनाव होता था तथा उस पद के लिए दो-तीन प्रतिस्पर्धी रहा करते 
थे, जिनसे से बहुमत प्राप्त करने वाला विजयी कहलाता था । आजकल 
प्रजातन्‍्त्र के नाम पर चलने वाली दूषित अरहमहसिका प्राचीन भारत 
में नहीं थी । राजा के चुनाव से तो उसका कोई भी सम्बन्ध नहीं था + 
सांधारणतया राजा वंश-क्रमागत रहता था। उसके उत्तरदायित्व व 
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कर्तव्यों का रपष्टीकरण कर दिया गया था। जो राजा अपने उत्तरद]यित्व 
को समझकर कतंव्यो का पालन नहीं करता था,वह समिति या पौर जान- 
पद के द्वारा राज-पद से च्युत किया जाता था, तथा अन्य योग्य व्यक्ति 
राजा बनाया जाता था, जोकि साधारणतया राज-कुल का ही रहता था 
इसके अतिरिक्त प्रत्येक राजा को अपने पुत्र का राज्याभिषेक करते समय 
समिति, पौर जानपद आदि की स्वीकृति पहले प्राप्त कर छोनी पडती 
थी । इस प्रकार राजपद का काम सुचारु रूप से चलता था। 

राजा के लिए आवश्यक गुणु--राजा बनने के लिए राज-कुल 
में जन्म लेना ही पर्याप्त नहीं था, योग्यतत व कितने ही गुण प्राप्त करने 
पढते थे, जिनका वर्णशत इस पअकार किया जा सकता है--(१) विनय--- 
नीति-शाख्र के लेखकों ने राजा के लिए विनय-प्राप्ति पर बहुत जोर 
दिया है। इस सम्बन्ध मे मनु, शुक्र, कामन्दक आदि के नाम विशेष 
उत्लेखनीय है । (२) नियमबद्धता--प्राचीन स्पार्टा के निवासियों के 
समान प्राचीन भारत के राजा के लिए भी नियसबद्धता आवश्यक 
थी । राजा को कडाई के साथ सब नियमों का पालन करना पडता था, 
जेसा कि कल्हण-कृत 'राजतरद्विणी” से काश्मीर के राजा शड्डरवर्मा के 
बारे में मालूम होता है। (३) इन्द्रिय-दमन--महाभारत, मनु, शुक्र, 
बाहेस्पत्य, चाणक्य आदि इस पर विशेष जोर देते हें। शाजा के 
छिए द्॒त्त, पान, री भआादि निषिद्ध थे। किन्तु इन्द्रिय-दमन का मत- 
लब पूर्ण विषय-पराड्सुखता नहीं था। (४) इद्सेवित्व--राजा को बुद्ो 
की सेवा करनी पडती थी, तथा उनकी सलाह से राज-काज चलाना 
पडता था। मनु, बाहंस्पत्य, अथेशाख आदि ने इसका विवेचल किया 
है। (५) विद्या-प्राप्ति-राजा के ल्विए विद्या-प्राप्ति अत्यन्त ही आ्रवश्यक 
खमकी जाती थी। त्रयी अर्थात्‌ वेद, आन्वीक्षिकी अर्थात्‌ द्शान, वार्ता 
अर्थात्‌ अर्थशास्र, दण्डनीति अ्रर्थाव्‌ राजनीति आदि का विशेष अध्ययन 
करना पडता था” इस सम्बन्ध मे कलिड्र के चेतवंशोीय राजा खारवेल 
(ई० पू० द्वितीय शताब्दी) के हाथीगुम्फा लेख से प्रमाण मिलता है। 
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खारवेल ने पन्द्रह वर्ष को अवस्था से ही इन विद्याओं का पठन 
आरारम्भ कर दिया था | लेख--राजकीय पन्नादि के लिखने की कल्वा, 
रूप--सिक्को की कला, गणना--हिल्लाब-किताब, व्यवहार --न्यायादि 
करने का ढड्, न्यायालय के नियम आदि, विधि--राजनियम आदि । 

उपरोक्त गुणों के अतिरिक्त राजा को सुसगति, सुनृतवाक, 
चर्मप्रियता, सुपरिवायुक्तता आदि की प्राप्ति भी करनी पडती थी। 
राजा को धामिक जीवन व्यतीत करना पडता था। यम-नियमादि द्वारा 
आपत्मनिश्रह का अभ्यास उसके लिए. आवश्यक था, किन्तु धामिक 
कट्टरपन, जिससे राजकाज मे बाधा पहुँच सकती है, सर्वधा अवाब्छुनीय 
था । राजतरड्जिणी से मालूम होता है कि राजा सन्धिमान अत्यन्त ही 
धामिक था। धामिक कृत्यों से उसे राजकाज सँभालने की फुरसत ही 
नहीं मिलती थी । परिणामस्वरूप प्रजा उससे अ्रसन्तुष्ट हो गईं तथा 
उसे राजगद्दी छोडनी पडी। 

कोटिलीय अर्थशास्त्र मे भी राजा के कर्तव्य, शिक्षा आदि का 
अच्छा विवेचन किया गया है। प्राचीन राजा साधारणतया क्षत्रिय वर्ण 
के रहते थे । अर्थशाखतर में क्षत्रिय के कतंव्य इस प्रकार बताये गए हैं--- 
(१) वेदादि सच्छास्रों का अध्ययन, (२) यज़न, (३) दान, (४) शख- 
जीवन, (५४) भूतरक्षण | ज्त्रियों को विशिक्ष विद्याओं का भी ज्ञान 
आप करना पड़ता था, जेसे (१) त्रयी, अर्थात्‌ वेद, (२) आन्‍्वीजिकी 
(३) वार्ता, (४) दुण्डनीति, (५) इतिहास । इतिहास के अन्तर्गत 
धुराण, इतिवृत्त, आख्यायिका, उदाहरण, धर्म-शाख्, व अधशाख्र क्रा 
समावेश होता था। इन विद्याओं से डनको सेनिक शिक्षा, हस्ति- 
विद्या, अश्व-विद्या, रथ-विद्या, प्रहरण-विद्या आदि का भी ज्ञान प्राप्त 
करना पडता था। अथंशास्नत्र मे राजा की दिनचर्या भी दी गईं हे, 
जो कि इस प्रकार है--- हु 
द्विस हे 
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--पौर जानपद के काय का 
निरीक्षण । ह 

--स्नान, सनन्‍ध्या, भोजन व 
अध्ययन । 

--अध्यक्षो के पास से कर 
आदि वसूल करना । 

“-अलुपस्थित मन्त्रियों से 
पत्र-ब्यवहार । 

“-मनोरजन अश्रथवा आत्म- 
चिन्तन । 

“-हाथी, घोडे, रथ, पदाति 
का निरीक्षण । 

--सैनाधिपति से विचार- 
विनियम व साय सन्ध्या | 


--गुप्तचरो से मुलाकात । 
“-स्नान, भोजन, अध्ययन । 


्न्धशायन 


जागना, धमशास्त्रों के 
नियम व देनिक जीवन का 
चिन्तन । 
--मन्द्रि-मण्डल की बेठक, व 
गुप्तचरों को अपने अपने 
काम के लिए भेजना । 


शव भारतीय संस्क्रति 


(८) ४४१०. ,, & ५ “पुरोहित, गुरु आदि से 
आशीर्वाद प्राप्त करना, 
वेद्यम, पाचक, ज्योतिषी 
आदि से सुल्लाकात , सव॒त्सा 
गो की प्रदुक्षिणा करके 
राजसभा मे प्रवेश । 

उपरोक्त वणेन से भारत के प्राचीन राजा के कतंब्यों व अधिकारों 

का सुन्दर चित्र खिच जाता है। वह प्रजा व राष्ट्र का सेवक था, न 

कि स्वार्थ व निरदकुशता का आगार। हर प्रकार से प्रजा की उन्नति 

करके उसे सुख शानिति पहुँचाना डसका एक-सात्र कर्तेब्य था । 

सप्ताज्न राज्य--प्राचीन काल मे राज्य के बारे से यद्द सन्‍्तव्य था 
कि वह एक सुसगठित व सुब्यवस्थित सस्था है, निसका डह्दश्य प्रजा का 
योगक्षेम है। राजा उस राज्य का प्रतीक-मात्र था। राज्य के सात अज्ञ 
माने गए थे, जिन पर उपरोक्त गुणों से युक्त राजा को पूरा-पूरा ध्यान 
रखना पडता था। अधथंशासत्र ( ६१ ), मनुस्मति ( ८।२८४-श१८७ », 
कामन्दकीय नीठिसार ( ४।१ ) आदि में राज के सात अड्डों का अच्छा 
विवेचन किया है। ये सात अड्ज इस प्रकार है--(१) स्वामी--सर्वोपरि 
सत्ता-प्रापतत शासक, (२) श्रमात्य, मन्नी (३) जनपद, राज्य का भू-विस्तार 
तथा वहाँ की जनता, (४) दुर्ग अथवा किलेबन्दी, राज्य की रक्षा के 
डपाय व साधन, (<) कोष, श्रर्थात्‌ विभिन्न करों द्वारा अर्थ-सब्य,, 

(६) दण्ड सेनिक शक्ति, (७) मित्र अर्थात्‌ मित्रराज्य, जिनकी सहायता 

से शत्नु को हराया जाता है। यदि इन सातों अज्ञो पर विचार किया 

जाय तो पता लगेगा कि एक विकसित व बढे राज्य के लिए. इन सब 
की यथावत्‌ रक्षा व व्यवस्था की कितनी आवश्यकता है। आधुनिक 
राज्यों में भी ये ही सात मुख्य अद्ग रहते है। राजा को अपसे मंत्रि- 
मण्डल की भन्‍्त्रणा द्वारा राजकाज चलाना पडता था, रथ ही अपने 
उत्तरदायित्व को निबाहने के योग्य बनना पड़ता था। उसे जनपद 
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अर्थात्‌ राज्य के अन्तर्गत भूमि और वहाँ के निवासियों का भी पूरा-पूरा 
ध्यान रखना पडता था। कदाचित्‌ जनपद में पौर जानपदु-खभा का भी 
समावेश हों जाता हो, क्‍योंकि सबकी सत्लाह के बिना राजा दुछु भी 
नहीं कर सकता था। प्राचीन काल मे राज्य की सम्यक्‌ रक्षा के लिए 
किलेबन्दी का भी बढा महत्त्व था। पहाडियों पर या नढ़ी के किनारे 
राज्य की रक्षा को दृष्टि से महत्वपूर्ण स्थानों मे बहुत से किले रहा करते 
थे । ऋग्वेद मे भी इनका उल्लेख आता है। कोष, दुश्ड व मिन्न भी 
ज्य की उश्नति और उसके विकास के लिए अत्यन्त ही आवश्यक रहते 
हैं। बलिषड-भाग व पण्यदुश भाग आदि के द्वारा कोष की वृद्धि 
होती थी । दण्ड मे सेना का समावेश होता था, जिसमें साधारण तया 
शथ, हाथी, घोडे, पेदुल आदि रहते थे। प्रत्येक राजा को अन्य राज्यों 
की मेन्नी भी सम्पादून करनी पढती थी, जेसा कि आजकल भी होता 
है। आधुनिक राजनीति-शास्त्र के विद्वानों ने राज्य के प्रॉच आवश्यक 
अड्ज माने हैं, जेले (१) जनता, (२) #-विस्तार, (३) राजतन्त्र, 
(४) सगठन की एकता, (५) सर्वोपरि सत्ता। प्राचीन भारत के सात 
अड्डे में और इन पाँच शड्डों में कोई विशेष अन्तर नहीं है । 
पाडगुण्यं--राज्य की वेंदेशिक नीति का सल्लालन षाड़गुण्य के 
सिद्धान्त द्वारा सुचारु रूप से किया जाता था। महाभारत ( शान्ति, 
६8।६६-६८ ), मनुस्मखति (७३१६०), माघ-कृत शिक्षुपाल-चध (२।२९) 
आदि में घाडगुरणय का विवेचन किया गया है , षाड़ गुण्य में सन्धि 
विश्नह, यान, स्थान, आसन, द्घोभाव और वेदेशिक नीति में खबसे 
पहले सन्धि को स्थाव दिया गया था। श्रत्येक राष्ट्र को कुछ राष्ट्रों को 
मित्र बनाना आवश्यक है | शन्नु को पराजित करने के लिए तो इसकी 
अधिक आवश्यकता है। इसके पश्चात्‌ अपने मिन्र-राष्ट्री की सहायता 
से शत्रु से युद्ध किया जाता था। युद्ध की घोषणा के पश्चात्‌ शत्रु पर 
आक्रमण करना पडता था । शत्रु के राज्य के निकट पहुँचकर कुछ समय 
तक ठहरकर कूटनीति आदि द्वारा शत्र-पत्त में झगड़े उत्पन्न करने का 
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प्रयत्न किया जाता था, जिससे शत्रु का सहज ही मे नाश हो सके । 

त्रिवर्ग--प्राचीन विद्वानों ने राज्य का आल्लोचनात्मक दृष्टि से 
विचार करके उसके तीन तत्वों को समझकर त्रिवर्ग के सिद्धान्त को जन्म 
दिया। ज्चन्न, स्थान व वृद्धि का त्रिवर्ग मे समावेश होता है । चन्नः 
से राजसत्ता का तात्पय है। राजसत्ता बहुत-कुछ राजा के व्यक्तित्व 
पर रद्दती थी। 'स्थान” से राज-शक्ति का बोध होता है । इसके अन्तर्गत 
सेना, कोष, राज्य-विस्तार श्रादि का समावेश हो जाता है। राज्य की 
आर्थिक आय शक्ति आदि को बढ़ाना 'वृद्धि' मे आ जाता है। किसी 
भी राज्य को सशक्त बनने के लिए इन तीन तत्त्वों का सम्यक्‌ बिनियोग 
करना अत्यन्त ही आवश्यक था | 

तीथ--राज्य-शासन को सगठित व व्यवस्थित रूप से चल्लाने के 
लिए शासन-सम्बन्धी कार्यो को विभिन्न विभागों में विभाजित क्षिया 
गया था। इन विभामों को राजनीति-शाख्र मे “तीर्थ” कहां गया है । 
प्राचीन साहित्य मे साधारणतया अठारह तीर्थों का उल्लेख है। 
रामायण (२।१००। ३६), महाभारत (शान्ति० ६७।३७२) अथंशास्त्र 
(१॥१२।८) आदि में अष्टादश तीर्थों का स्पष्ट उच्लेख है । महाभारत 
के टीकाकार नील-कशठ के मतानुसारं अठारह तीथ इस प्रकार थे-- 
मन्‍्त्री, पुरोहित, चमूपति, हारपाल, अन्तर केषिक, कारागाराधिकारी, 
द्रच्यसबयक्रत, 'कृत्याकृत्येष्वर्थावा विनियोजक, श्रर्थात्‌ योग्य-अयोग्य 
कार्यो का विनियोग करने वाला-प्रदेष्टा, नगराध्यक्ष, कार्य-निर्माण कृत, 
धर्माध्यक्ष, दण्डपाल, दुर्गपाल, राष्ट्रानतपाल व अटवीपाल । अथंशासत्र ने 
अठारह में से पन्द्गरह तीथों के नाम गिनाये हैं, जैसे मनत्री, पुरोहित, 
खेनापति, युवराज, दोवारिक, अन्तरवेषिक, प्रशास्ता, समाहर्ता, सन्नि- 
धाता, प्रदेश, नायक, दण्डपाल, दुगेपाल अन्नपाल व आटविंक । इन 
अधिकारियों में से कुछ का उद्लेख ब्राह्मणादि साहित्य में भी पाया 
जाता है। तेत्तितीय सहिता व तेत्तिरीय ब्राह्मण मे राजन्यें, सेनानी, सूत्त, 
आमणी, कत्ता, सग्रहीता, भाग दुघध, अक्षावाप आदि का उल्लेख है । 
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पश्चविश ब्राह्मण मे आठ वीर” डल्लिखित है , जिनमे पुरोहित, महिषी, 
सूत, आमणी, चत्ता, सप्रहीाता आदि को सम्मिलित किया गया है| 
इस प्रकार तीर्थों की प्राचीनता स्पष्टतटया समझ मे आ जायगी । 

मन्त्रि-मसण्डल--राजकाज को ठीक तरह से चलाने के लिए राजा 
को मन्त्रि-सरडल भी रखना पडता था । राजनीति के लेखको ने मन््रियों 
की आवश्यकता पर जोर देते हुए मन्त्रि-मण्डल का उल्लेख किया है। 
महाभारत (शान्ति <।३७-३८), अथशास्त्र (१।३।१।३), मनु (८९३), 
शुक्र (८१) आदि ने स्पष्टतया लिखा है कि “राजा को मन्त्रियों की 
सहायता अवश्य लेनी चाद्दिए, क्योंकि जिस प्रकार एक चक्र से रथ नहीं 
चल सकता उसी प्रकार मन्त्रियों के बिना शासन-कार्य भी नहीं चल 
सकता । मामूली काम ही अकेले के लिए दुष्कर हो जाता है तो शासन- 
कार्य की क्‍या कथा ? एक व्यक्ति सब-कुछु नहीं कर सकता, विभिन्न 
मति वाले लोगों की सहायता आवश्यक है।” चाणक्य ने मन्त्रियों 
की योग्यता के सम्बन्ध मे लिखा है कि मन्त्री नाना प्रकार के गुणों से 
युक्त, कुलीन ओर प्रभावोत्पादक व्यक्तित्व वाले होने चाहिएँ । मन्त्रियों 
के वर्ण के सम्बन्ध मे महाभारत, मनु, शुक्र आदि का मत दे कि के 
साधारणतया ब्राह्मण रहे, किन्तु अन्य वर्ण के विद्वान भी मन्त्री रह 
सकते है। यहाँ तक कि यदि शूद्र, म्लेच्छ, सकर-सलम्भव आदि योग्य 
ओर विद्वान हों तो मन्त्री बनाये जा सकते है। 

मन्त्रि-सण्डल के सदस्य--मन्त्रि-सण्डल में साधारणतया ये 
मनत्री सम्सिल्नित थे--(१) पुरोद्दित--वेदिक काल से ही राजा की 
सभा में पुरोहित का स्थान बहुत ऊँचा था। घामिक कृत्य, यज्ञ आदि 
के लिए उसकी परम आवश्यकता थी । हाथी, घोड़े आदि की पूजा के 
के लिए भी उसकी आवश्यकता होती थी | वेदिक काल मे वह राजा के 
साथ युद्ध-क्षेत्र मे भी जाता था। उसे धलुवेद का ज्ञान भी प्राप्त करना 
पडता था । (४) प्रतिनिधि--मनु व चाणक्य ने सन्त्रियों मे ग्रतिनिधि 
का समावेश नहीं किया दे। इसकी आवश्यकता हमेशा नहीं रहती 
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थी । जब कभो राजा बोमार रहता तब इसे उसके स्थान से कास करना 
पडता था । यह अक्सर राज-कुल का रहता था। (३) प्रधान--इसे 
खब राजराज की देख-साल करनी पडती थी। इसका पद अत्यन्त 
ही महत्त्व का था, जैसा कि आधुनिक प्रधान मनन्‍्त्री का रहता है। (४) 
सचिव--यह युद्धु-सनत्री था । इसके लिए युद्ध-कला मे प्रवीण द्ोना आव- 
श्यकीय था | इसका नाम सेनावित्‌ भी था। काश्मीर से इसे कम्पन कहते 
थे। (५) मन्त्री--यह वेदेशिक सनन्‍्त्री था । इसके लिए नीति-कुशल होना 
आवश्यक था। इसे साम, दान, दुण्ड, भेद आदि की उपयोगिता 
अनुपयोगिता का भी विचार करना पडता था। मनुस्सति व सहाभारत 
मे इसे अमात्य कहा गया है,तथा सन्धि विग्नह का उत्तरदायित्व भी इसी 
पर छोडा गया था । (६) प्रा ड्विवाक--यह मुख्य न्यायाधीश था | इस 
के लिए धर्मशासत्र का विशेष ज्ञान तथा अन्य आवश्यक गुणों का प्राप्त 
करना अनिवायय था। (७) परिडत--यह धर्म-सम्बन्धी मन्त्री था | इसे 
प्रजा के धामिक जोवन का निरीक्षण करना पडता था। आवश्यकता- 
लुसार धार्मिक नियमों के परिवर्तन आदि का उत्तरदायित्व भो इसी पर 
था। अशोक के धर्म महामात्र की तुलना इससे की जा सकती है । (८) 
सुमनन्‍्त्र--यह आय-व्यय का परिज्षाता था। राज्य के आय-व्यय का 
निरीक्षण करना इसका विशेष कर्तव्य था। कोष से कितना धन है, और 
घास, अनाज आदि अन्य चीजें कितनी हैं, इन सबका हिसाब भो इसे 
ही रखना पडता था। (६) अमात्य---हसे आम व नगरों को परिगणना 
करनी पडती थी, तथा कर निश्चित करना पडता था । बाद के शिलालेखों 
में प्रान्तीय शासक के लिए इस नाम का डपयोग किया गया है । (१०) 
दूत--इसका काम विभिन्न देशों मे एलची भेजना व उन देशों को शक्ति 
का पता लगाना था। सन्त्रियों की इस सूची मे शिक्षा आदि साव॑जनिक 
द्वित-सम्बन्धी मन्त्रियों का उल्लेख नहीं आता । ये काम समाज द्वारा 
किये जाते थे। ग्रामों में सवंसाधारण के उपयोग के काश भामीण लोग 
स्वत ही कर लेते थे । चाणक्य ने कहा है कि केन्द्रीय सरकार को साबे- 
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जनिक हित के कार्यों के क्षिए स्थानोय सम्धाग्रों की आधथिक सहायता 
यहुँचानी चाहिए | अ्रशाख मे लिखा है क्रि उन कार्यो ही देख-भात्र के 
लिए एक कमंचारी भी नियुक्त क्रिया जाना चाहिए । 

मन्त्रि-मण्डल पर ऐतिहासिक दृष्टि--म्न्त्रि-मण्डक्ष पर ऐति- 
हासिक दृष्टि डालने से स्पष्टतया सिद्ध होता है कि वह मण्डल केवल 
'नीति-शाखज्ञों के ग्रन्थो मे ही नहीं था, किन्तु यथार्थ मे भी उसका 
अस्तित्व था, जेसा कि कितने ही ऐतिहासिक डदाहरणों से प्रमाणित 
किया जा सकता है। वेदिक काल मे जो 'रत्निन! थे, वे ही तत्काल्लीन 
मन्त्रि-मण्डल के सदस्य थे | तेत्तिरोीय सहिता (१।८।३) के अनुसार वे 
“त्निन्‌? इस प्रकार हैं--एुरोहित, राजन्य, सहिषी, वावाता, सेनानी, 
सृत, ग्रामीण, क्षत्ता, सम्रहीता, भागछुक्‌ , अज्ञाचाप | ये सब राज को 
घामिक, सामाजिक, सावजनिक आदि क॒तंब्यों मे सहायता देते थे । 
इस प्रकार, वेदिक काल मे भी बीजरूप से मन्त्रि-मण्डल वर्तमान 
था। बेदिक काल के पश्चात्‌ भी इतिहास से इसका अस्तित्व प्रमाणित 
होता है | बौद्ध साहित्य से पता लगता है कि अजातशत्रु का सन्त्रि- 
मण्डल था | इसने बुद्द के पास अपने दो मन्त्रियों को यह जानने के 
लिए भेजा था कि क्िच्छुवी जीते जा सकते हैं या नहीं। मोयों तथा 
शुड्डो के भी मन्त्रि-मण्डल थे । प्राचीन लेखों में आन्ध, शकरक्षनत्रप, गुप्त, 
चालुक्य, राष्ट्रकूट, सिल्लाहर आदि राजवशों के कितने ही मन्त्रियों का 
स्पष्ट उल्लेख आता है। डन मन्त्रियों मे से कुछ थे हं--रायामच, 
भण्डाकारिक, असच्च, मतिसचिव, कर्मंसचिव, सन्त्रीन्द्र, महामन्त्री, 
महाबलाधिकृत्‌ू, महा प्रचणड दण्डनायक, महासनिव विश्राहरू, 
अमणमहासात्र, विनयस्थिति स्थापक, धर्माडकुश, ध्म-प्रधान आदि । 
शिवाजी के अष्टप्रधान भी इसी प्राचीन मन्न्रि-मण्डल से सम्बन्धित हें। 

स्थानीय शासन--प्राचीन भारत में स्थानीय शासन का प्रारम्भ 
आस से होता थ*, जेसा क्रि आजकल जिले से होता दहै। ग्राम के 
सद्चालन में सरकारी व गेर-सरकारी ऐसे दो प्रकार के कर्मचारियों का 
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हाथ रहता था। गाँव मे पटेल व पटवारी सरकार की ओरे से रहते थे, 
और ग्राम-पञ्चायत जनता की ओर से रहती थी । कदाचित्‌ उन दोनों 
सरकारी कर्मचारियों को भी पद्चायत में रहना पडता था | बेदिक काल 
मे गाँव का मुखिया ग्रामणी कहलाता था। ऋग्वेद (१०।१०७।९) में 
उसकी तुलना साज्ञात्‌ राजा से को गई है । महावग्ग, कुज्ाबक जातक, 
खरस्सर जातक, डसतोभट्ट जातक आदि में भी ग्रामणी का उल्लेख 
है, जहाँ बताया गया है कि वह कर वसूल करता था तथा चोर-बदसाश 
आदि को गिरफ्तार करता था । इसे ग्राम-सम्बन्धी खब देख रेख रखनी 
पडती थी । मनु, शुक्र विष्णु आदि स्मघतियों में उसे “आमिक? कहकर 
उसके अधिकार व कतंव्य बताये गए है। हाल-कृत सपघ्तशती में भी 
डसका उल्लेख आता है, जहाँ उसे सेनाधिनायक भी कहा गया है । 
मुस्लिम राज्य में व अग्रेजी राज्य के प्रारम्भ में भी उसका डल्लेख 
आता है। बहमनी राज्य मे वह कर वसूल करने मे तहसीरूदार की 
सहायता करता था । मुशिदकुली ने कर-वसूली ने लिए बहुत से गाँव- 
पटेल नियुक्त किये थे । 

ग्रम-पव्म्यायत -- भारत की ग्राम पश्चायत सस्था भी बहुत पुरानी 
है। वेदिक काल मे डसका अस्तित्व था। अग्नमजी राज्य के आने के 
पहले तक वह एक जीवित ससथा थी। आम के व्योवृद्ध व अनुभवी 
लोग उसके सदस्य रहते थे। ग्राम-सम्बन्धी सब बातें डसी में तय की 
जाती थीं। उसको न्याय करने का अधिकार भी प्राप्त था। बेदिक 
काल के पश्चात्‌ भी उसके अ्रस्तित्व के बहुत से प्रमाण मिलते हें । 
बोद्ध-साहित्य में कितने ही स्थल्नों पर ग्राम-पद्चायत का उल्लेख है। 
ईसा की नवीं या दसवीं शताब्दी के लेखों में भी इस सस्था का 
उल्लेख आता है | शिक्षालेखों मे उसके सर्वोपरि कर्मचारी को ग्रामाधिष, 
ग्रामणी, आमकूट, आमपति, पहलिक आदि कहा गया है। जातक- 
साहित्य सें उसे ग्राम-भोजक” नाम से उछिखित किया गया है, डसकी 
सहायता के लिए दो-तीन सदस्यों की एक छीटी उपसमिति रहती 
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थी, जिसे बडी पशञ्चायत के सामने जवाबदेह होना पडता था। अधिकार 
के स्थान साधारणतया वशक्रमागत रहते थे। कभी-कभी एक से 
अधिक भी डपसमितियाँ रहती थीं । उखल-लेखो से ऐसी चार या पॉौँच 
उपसमितियों का पता चलता है, जेसे (५) एक वर्ष के लिए चुने गए 
महाजन, (२) दान-धर्म के लिए चुने गए महाजन, (३) तालाब के 
लिए चुने गए महाजन, (४) बगीचों के लिए चुने गए महाजन, (<) 
प्रति वर्ष ग्राम के आन्तरिक जीवन की देख-रेख रखने के लिए चुने गए 
महाजन | ईसा की नवीं व दुसवी शताब्दी के चोल॑ तथा उत्तरमहलूर- 
लेखों से मालूम होता है कि राजा को भी आम पत्चायत के अधिकार 
मान्य रहते थे | ग्राम की सब भूमि, शिक्षा आदि के प्रबन्ध में गम- 
पश्चायत पूर्ण स्वतन्त्र थी । 
पञ्चायत की भावता--प्राचीन जीवन के सामाजिक, आधिक व 
राजनीतिक जीवन के विकास में पदञ्चायत-भावना का अत्यन्त ही महत्त्व- 
पूर्ण स्थान था। दाशनिकों की समष्टि व व्यष्टि की उलमरूनों को समाज- 
शाख्ियो ने इसी भाव की सहायता से सुल्लकाया था । इसीलिए प्राचीन 
भारत का सावेजनिक जीवन सुखी था। पशन्चायत की भावना समाज में 
इतनी प्रबल हो गईं थी कि सावंजनिक जीवन का प्रत्येक पहलू उसी 
के द्वारा सलच्चालित होता था। हर प्रकार के सार्वजनिक कार्य के सच्चा- 
लन के लिए पद्चायत-प्रथा थी। आजकल भी इस प्रथा का बिगडा 
हुआ स्वरूप जाति-पचायतो के रूप मे दिखाई देता है। ऊँचे-से ऊँचे 
ब्राह्मण से लेकर नीच-से-नीच मेहतरों तक का सामाजिक जोबन जाति- 
पत्चायतों द्वारा ही सब्चालित होता है। 
नागरिक जीवन--आमो के अल्लुसार नगरों का जीवन भी ग्ाम- 
पश्चायत के समान संस्था द्वारा सश्बाल्चित किया जाता है | कुछ ऐति- 
हासिको के सताजुसार वह संस्था आधुनिक म्युनिसिपल कमेटी के समान 
थी। चन्द्रगुप्त" मौयं के यूनानी राजदूत सेगास्थनीज्ञ ने पाटलीपुत्र 
की नगर-सभा का वर्णन किया है। उक्त नगर-सभा के तीस सदस्य 
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थे, जो पाँच सद॒स्थों की छु डपसमितियों में बैंठ गए थे, तथा नगर का 
पूर्णतया सम्बालन करते थे । राजा द्वारा भी पेसी सस्थाओं को सहायता 
मिलती थी । 

श्रेणि, पूग, निगम आदि्--समाज के आर्थिक जीवन का सश्बालन 
श्रेणि, पूण निगस आदि सस्थाओं द्वारा होता था। उनसे भिन्न-भिन्न 
व्यापार व उद्योग-घन्घे करने वालों के सगठित जीवन का पता लगता 
है। थे सस्थाएँ भी बहुत प्राचीन थीं। बौद्ध साहित्य, रामायण, 
स्म॒त्यादि से उनके अ्रस्तित्व का पता लगता है। उन्हे बहुत से अधि- 
कार भी प्राप्त थे। वे अपने सिक्के भी बना सकती थीं। इस सम्बन्ध 
मे मनु, याज्ञवलक्य, बृहस्पति आदि स्घृतियों से तथा नासिक, जुन्नार 
आदि के प्राचीन लेखों से बहुत-कुछ मालूम होता है । ये संस्थाएँ न 
केवल्न आधिक जीवन को सगठित करती थीं, किन्तु राजनीतिक दृष्टि से 
स्वतन्त्रता का वातावरण निर्माण करके समाज को सस्कृति के मार्ग मे 
अग्रसर भी करती थीं । इन सब सस्थाओं के अपने न्यायालय भी होते 
थे, जिनमें साधारणतया ज़मीन, ज़ायदाद आदि के दीवानी रूगडे तय 
होते थे । फौजदारी मामलों पर राजा के न्यायात्रयों का अधिकार रहता 
था, किन्तु बढे-बडे साम्राज्यों के काल मे दीवानी मामलों पर भी 
राजा ने अपना अधिकार जमाना शुरू कर दिया था । परिणामस्वरूप , 
श्रेणि, पूग, ग्राम-पदञ्नायत आदि के अधिकारों में कुछ कमी अवश्य हुईं 
होगी । सोय-साम्राज्य में पाँच दीवानी न्यायालय थे, जेसे प्रान्तीय, 
स्थानीय (८०० ग्रास), दोणसुख (४०० ग्राम), खारवटिक (२०० प्राम) 
गोप (२ से * आस)। इनके अतिरिक्त कण्टक-शोधन (फौजदारी) 
न्यायालय, भी थे। प्राचीन साहित्य मे न्यायालय को सभा” कहा 
गया है। मनु, याज्षवरक््य, शुक्र, नारद आदि स्थृतियों ने इन सभाओं 
का उल्लेख किया है । 

बडे-बडे राज्यों की व्यवस्था--प्राचीन भारत ने बढे-बडे राज्यों 
की व्यचस्था को भी सुन्दर आयोजना विकसित की थी। मौर्य, गुप्त, 
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हर्ष आदि के साम्राज्यों के इतिहास से पता लगता है कि राज्य को 
भिन्न-भिन्न प्रान्तों से बॉद दिया जाता था, जिनको 'मुक्ति! आदि नामों 
से सम्बन्धित किया जाता था । उनका ऊपरी अधिकारी राजा द्वारा 
नियुक्त किया जाता था। अशोक के धर्म लेखो, दामोदरपुर के ताम्न-पत्रों 
तथा यूएनच्वेड आदि चीनी यात्रियों के भारत-वर्णन मे इन प्रान्तों व 
उनके अधिकारियों का स्पष्ट उल्लेख है । इन प्रान्तों को जनपद मे व 
जनपद को किसी निश्चित सख्या के ग्रामों में विभाजित किया गया था । 
यह व्यवस्था बीज रूप से ऋग्वेद में भी पाई जाती है। वेदिक काल 
में इसी प्रकार की व्यवस्था थी, जिसमे विश, जन, कुल, ग्राम आदि 
नामो से राज्य के सुख्य विभाग किये गए थे। महाभारत (शान्ति० 
८७) में भी ऐसी ही व्यवस्था का उल्लेख है । 

प्रजातन्त्र--प्राचीन भारत मे प्रजातन्त्र शासन-प्रणात्वी का भरी 
पर्याप्त विफझास हुआ था। बेंदिक काल की समिति आदि से पता 
चलता है कि जनसाधारण मे पर्याप्त राजनीतिक जागृति हो चुकी थी । 
लोगों ने अपने अधिकारों को समझना तथा उनकी रक्षा करना सीख 
लिया था | प्रजातन्त्र के विकास के लिए ऐसे ही वातावरण की आव- 
श्यकता होती दै। इसी से प्रजातन्त्र शासन-प्रणाल्ली का जन्म हुआ । 
वेदिक काल में प्रजातन्नत्न पूर्ण विकसित रूप में न हो, किन्तु तत्काल्लीन 
वातावरण प्रजातन्न्न के भावों से परिपूर्ण अवश्य रहा होगा। ऐतरेय 
बाह्मण से कहा गया है कि भारत के पश्चिमी भाग मे स्वराज्य शासन- 
विधान वर्तमान था, जहाँ के शासक को स्वराट्‌ कहते थे । सम्भवतः 
वहाँ की शासन-पद्धति प्रजातन्त्र के सिद्धान्तों पर अवलम्बित रही हो । 
प्रजातन्‍्त्र का स्पष्ट उल्लेख पाणिनि, बोद-साहित्य, श्रथशास्त्र, मद्दाभारत 
आदि सें आता है, और यूनानी इतिहासकारों ने भी उसका वर्णन किया 
है। प्राचीन प्रजातन्त्र' का पारिसाषिक नाम सड्ढः था। ये सद्ड दो 
प्रकार के रहते थे--गण, जिसमे जनता के प्रतिनिधि सदस्य रहते थे, 
कुल, जिसमें वंश-क्रमागत सदस्य रहते थे । 


श्ध्ट भारतीय ससस्‍्झृति 


अपष्टाध्यायी मे सट्न--पाणिनि ने अपनी अष्टाध्यायी (६।३।११४, 
४।१॥१ ६८, काशिका वृत्ति ४९९-४९६) मे सद्डो से सम्बन्धित शब्दों 
की व्युत्पत्ति के बारे मे कितने ही नियम बताये हैं। इससे स्पष्ट होता 
है कि पाणिनि के समय (ई० पू० चौथी शताब्दी के लगभग या उससे 
कुछ पूर्व ) से सड़॒वतमान थे तथा उन्हे महत्त्वपूर्ण समझा जाता था। 
उन नियमों को ध्यानपू्वंक पढने से मालूस होता है कि किस प्रकार 
राज-शासन व सड्ड शासन की भिन्नता दरसाईं गईं है, तथा यह भी 
दरसाया गया है कि उन सड्डों से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र आदि सब 
सम्मिलित हो सकते थे । अष्टाध्यायी में ये सड्ड डछिखित हें---ब्रक, 
दामसी, त्रिवर्गषष्ठ, यौधेय, पाश्वे आदि | इन्हे “आयुध-जीवी सड़? 
कहा गया है। अ्रथंशास्त्र में इन्द्दे 'शास्त्रोपजीची-सघ” कहा गया है। 
मदर, वृज्ञि, राजन्य, अन्धक-वृष्णि, महाराज, भर्ग आदि सड्डों का भी 
उल्लेख अष्टाध्यायी मे आता है। सिकन्दर के समकालीन यूनानियों ने 
शूद्रक व मालव का तथा पुशणों ने अन्धक-बृष्णि का उल्लेख विशेष- 
रूप से किया है। बृष्णि-सड़ का एक सिक्का (ई० पू० प्रथम शताब्दी) 
भी मिला है, जिस पर इस प्रकार लिखा दै--“वृष्णि-राजन्मा 
गयास्य” । इन सघों के अड्ट!ः व लक्षण” भी रहते थे । इनसे से कुछ 
में राजकाज चलाने के ल्लिए एक के बदले दो सभाएँ रहती थीं । 

बौद्ध-साहित्य मे सघ--बोरू-साहित्य में सी सघों का उल्लेख है, 
जहाँ उन्हे गण? कहा गया है। अवदान-शतक ( २।३०३ ) मे वर्णन 
आता है कि मध्य देश से कुछ वणिक दक्षिण में गये और वहाँ के 
राजा से मिले। राजा ने उनसे पूछा कि तुम्हारे यहाँ शासन केसा 
होता है ? इस पर उन्होंने कटद्दा कि हे देव कुछ देश गशणाधीन हैं व 
कुछ राजाघीन हैं। शाक्य, कोलिय, लिच्छुवी, विदेह, मछ, मेस्यि, 
बुल्ीय, भग्ग आदि सघ भी ओद्ध-साहित्य भें उछ्िखित हैं ( जातक 
8॥१<७ )। इन संधों की एक सभा रहती थी, जिसकी बैठक एक बड़े 

अवन में होती थी । इस भवन को 'सथागार' कहते थे । इसी मे राजा 
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का चुनाव होता था। उसके द्ाथ से सब शासन-सूत्र रहते भे। वह 
राजा उक्त सभा का प्रधान रहता था, जिसका चुनाव कदाचित्‌ प्रतिवर्ष 
हुआ करता था । राजा? शब्द पदुवी-सात्र का सूचक था | बोद्ध-साहित्य 
में सघ के अन्य कर्मचारियों का भी डल्लेख आया है, जेसे उपराजा, 
सेनापति, भाण्डागारिक आदि | इन सघों की सभा के महत्त्वपूर्ण निश्चय 
पुस्तक रूप में सुरक्तित रखे जाते थे, जिसे 'पवेनीपत्थकम! कहते थे । 
न्याय का काम करने के लिए “विनिश्चय महामात्त', “वोद्दारिक', सूत्र- 
घार!, “अष्टकुलक' आदि न्यायाधीश थे । 
अथशास्त्रादि मे सघो का उल्लेख--कौटिल्लीय अर्थशास्त्र में 
भी कितने ही सघों का उल्लेख है, जेसे लिच्छिविक, वृलज्निक, महक, 
भमद्रक, कुकुर, कुरु, पाश्चाल, काम्बोज, सुराष्ट्र, क्षत्रिय, श्रेणी आदि 
( अथंशास्त्र, अध्याय ११ पृष्ठ ३७६-३७६, सामशास्त्री ढ्वारा सम्पा- 
दित )। बौद्ध-साहित्य से जो कुछु इन सधो के बारे में ज्ञात होता है, 
उसकी पुष्टि अथशास्त्र से होती दै। सिकन्दर के समय सें पश्चिम 
भारत मे बहुत से सध वर्तमान थे, जेसे केथियन (कठ), एड स्‍्टी 
(अरिष्ठ), योधेय, ऑक्सिडू कॉय (क्षोद्रक), मलोई (मालव), सिबि, 
(शिवि), जेथोरॉय (क्षत्रिय), ओसेडिआॉय (बसाति, महाभारत से उलि- 
खित), एग्सिनेइ (अग्नश्नणी), सेम्बेस्टाइ (अम्बष्ठ), सुसीकेनी (सुचु- 
कर्ण काशिका से वर्णित), ब्रकमसेनिश्राय ( ब्राह्मणक जनपद, पतश्त्ति 
द्वारा उल्लिखित ), फेगेलल (भगल, गणपाठ मे उछ्चिखित), ग्लौसिऑय 
(अष्टाष्यायी, ४३६।६६१ पर काशिका-बृत्ति मे उलछिखित ग्लौचुकायनक) 
इत्यादि । आ्राचीन लेख, सिक्को आदि से भी इनके अस्तित्व की पुष्टि 
होती है। महाक्षनत्रप रुद्वदामा के गिरनार-लेख, समुद्गंगुप्त के प्रयाग- 
स्तम्भ-लेख, विजयगढ़-शिलालेख आदि मे यौधेय, मालव, आज नायन 
श्रादि के 8 स्पष्ट उल्लेख है। यौघेय, मालव, आजु'नायन, 
शिबि आदि के बहुँत से सिक्के भी मिले है। यौधेयों के सिक्‍्क्रे अधिक- 
तर सतलज » जमुना नदी के कद्धारों मे मिले है । 


रै०० भारतीय सस्क्ति 


ये मघ बहुत समय तक शक्तिशाली रहे, तथा समाज का सास्क्ृतिक 
विकास करते रहे । इनके कारण समाज मे हर प्रकार की स्वतन्न्नता बनी 
रहती थी । कृष्ण, महावीर, गौतम आदि के समान विभूतियाँ, प्रवर्तक 
ओर समाज सुधारक इसी वातावरण में उत्पन्न हुए थे | पञ्चाब के कठ-सघ 
की ऋग्वेद की काठक-सहिता व क्ठोपनिषद्‌ से सब परिचित है। इसः 
प्रकार स्पष्ट हो जाता हैं कि सघो ने भारत के सास्कृतिक विकास मे पूरी 
सहायता दी थी। ज्यो-ज्यों समय बीतने लगा, त्यों-त्यों साम्राज्यवाद 
का प्रभुत्व बढ़ने लगा तथा रूघों के अन्तिम दिवस निकट आने लगे। 
बिम्बिसार, अजातशप्रु, रुद्वदासा, /समुद्रगुप्त, स्कन्दगुप्त आदि शक्ति- 
शाली राजाओं ने इनका अन्त कर दिया। ईसा की पाँचवी शताब्दी 
में संघ शासन भारत से बिंदु] हो गया । 

उपसहार--उपरोक्त वर्णन से प्राचीन सारत के राजनेतिक विकास 
का स्पष्ट पता लगता है। जो राजनीतिक सिद्धान्त आधुनिक समझे 
जाते हैं, वे सब प्राचीन भारत मे ज्ञात थे। हॉब्स, लॉक, रूसों आदि 
के विश्व-विख्यात सिद्धान्त महाभारत के शान्तिपर्व ने पहले ही से 
ससार के सम्मुख रख दिए थे । राजा का निर्वाचन, चेदिक काल की 
सभा व समिति, पौर जानपद्‌, सन्त्रि मण्डल, सघ शासन आदि के बारे 
में जो कुछ प्राचीन साहित्य से उपलब्ध है, उससे आश्चरयंजनक राज- 
नीतिक विकास का पता लगता है। राजनीति को शास्त्रीय पद्धति से 
विकसित किया गया था, उसे दण्डनोति कहते थे। कौटिलीय अर्थ- 
शास्त्र में राजनीति-शास्त्र के कितने ही आचायों व उनके सिद्धान्तों का 
उल्लेख आता है। इस विषय का बहुत सा साहित्य आज भी उप- 
लब्ध है । 


२०२९ भारतीय ससस्‍कृति 


'मि श्रमस से पारलौकिक उज्ञति एवं कल्याण का बोध होता है। जीबन 
'के ऐहिक व पारलौकिफ--दोनों पहलुओं से धम को सम्बन्धित किया 
गया था । घमर्मं उन सिद्धान्वों, तत्त्वो तथा जीवन प्रणात्वी को कद सकते 
हैं, भिससे मानव-जाति परमात्म प्रदत्त शक्तियों के विकास से अपना 
पेहिक जीवन सुखी बना सके, साथ हद्वी झरूत्यु के पश्चात्‌ जीवात्मा 
जनन्‍्म-मरण के मंझटों मे न पडकर शानित व सुख का अजुभव कर 
सके । धर्म की इससे अधिक उदार परिभाषा ओर हो ही नहीं सकती । 
धर्म के शाब्दिक अथ पर विचार करने से भी डसका महत्व समझ 
में आ जायगा । “धर्म! शब्द 'छ' ( बारण करना ) घानु से 'सप! प्रत्यय 
जोडने से बनता है, जिसका अर्थ 'वारण' करने वाला होता है। इस 
ल्लिए धर्म उन शाश्वत्‌ सिद्धान्तों के समुदाय को कह सकते है, जिनके 
द्वारा मानव-समाज सन्मार्ग मे प्रवृत्त होकर व उन्नतिशोल् बनकूर अपने 
अस्तित्व को घारण करता है। सनातन धर्म! शब्द सी इसी अर्थ का 
ओतक है । इसी प्रकार 'दशन' शब्द भी अर्थंपूर्ण है। इसमे आत्म- 
साक्षात्कार या बह्मसाक्षात्कार का भाव भरा है, और भारतीय दशेनों 
का उद्देश्य भी यही है । जीव को माया के बन्धन से छुडाकर ब्रह्म के 
दर्शन कराना, जिससे उसे परम सुख व शानित ग्राप्त हो, यही भारतीय 
दर्शन का मूल मन्त्र है। 
धर्म व द्शेन का सम्बन्ध - धर्म व दर्शन परस्पर बहुत ही 
सम्बन्धित हैं । अज्ञात को ज्ञात करना यही दोनों का उद्देश्य है । उनमें 
अन्तर केवल इतना है कि धर्म जनसाधारण को अज्ञात तक ले जाने के 
लिए एक जीवन-क्रम तेयार करता है, जिसके अनुसार लोगों को चलता 
पढता है । घर्म विद्वानों द्वारा बनाया हुआ इस ज्ञोक तथा उस लोक को 
जोइने वाला एक रह | है, जिस पर चलकर जनसाधारण परम शान्ति का 
अनुभव करते हैं। दुँशन ब्रह्म, जीवात्मा आदि के सत्तात्कार के प्रथत्तों 
का समूह है। इसका सम्बन्ध इने-गिने विचारशात्ल एव बुद्धि-प्रधान 
व्यक्तियों से रहदा दें, किन्तु इसका भा प्रश्राव जन-साधारण पर पड़े 
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बिना नही रहता। प्राचीन भारत ने धर्म व दर्शन को इसी प्रकार 


खमरा था । 
हब 
ऋ&दिक काल 


धार्मिक विफास--प्राचीन भारत का धामिक विकास चेदिक 
काल से ही प्रारम्भ हो जाता है।“क्रिन्तु यह मानना अमपूर्ण 
होगा कि वेंदिक काल में धर्म अपनी बाल््यावस्था में हा था, जेसा 
कि अधिकाश पाश्चात्य विद्वान्‌ मानते हे। उनके मतानुसार ऋग्वेद 
मे प्रकृति-पूजा का स्पष्ट उल्लेख है। ऋग्वेदकालीन आय इन्द्र, वरुण, 
अग्नि, सू्थ आदि प्रकृति के विभिन्न रूपों की पूजा करते थे । यही धर्म 
की बाल्याबेस्था समझी जाती है। जगली व असभ्य  जातियो में भी 
इसी प्रकार के घामिक विश्वास पाये जाते हैं। किन्तु यथाथ में बात 
ऐसी नहीं है। ऋग्वेद के आल्ोचनातव्मक अध्ययन से ज्ञात होता हे कि 


वेदिक काल से अम्-पूर्स-रूप-से व्िकूसित हो चुका था। ऋग्वेद मे इन्द्र, 


वरुण, अग्नि आदि विभिन्न देवताओं की स्तुति भले ही हो, किन्तु 
बिक ये सदर जो कतलर य उप सारह थे। बे समा केश्वचाद के सिद्धान्त को स्पष्ट रूप से समझाया गया है। 
चंदिक आय इंश्वर को निराकार व सवच्यापी मानते थे । वे समझते थे 
कि इस ससार से जो-इुछ है, चह सब उसी की लीला है। प्राकृतिक 
जगत्‌ उसी की भिन्न-भिन्न शक्तियों द्वारा सञ्चालित होता है। ऋग्वेद 
से उन्हीं शक्तियों को विभिन्न नामों से सम्बोधित किया गया है। प्रत्येक 
शक्ति को सर्वशक्तिमान्‌, सर्वव्यापी परमात्मा का स्वरूप मानकर उसकी 
स्तुति की गई है । उन्हे स्वतन्त्र ईश्वर नहीं माना है । स्वतन्त्र ईश्वर नहीं माना है। 

भक्‍्समुल्लर दा भ्त--प्राश्चात्य विद्वान मेक्‍्समुलर ने ऋग्वेद के 
धामिक विश्वासों क बारे में यह मत स्थापित किया है कि ऋग्वेद मे 
किसी विशेष देवता को कुछ समय के लिए सर्वशक्तिमान्‌, स्वच्यापी 
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व्‌ सर्वोदृरि माना है। तत्पश्चात्‌ अन्य देवता को डसी प्रकार साना है 8 
इस मत को 'हिनोथीहज़्म' या 'केनोथीहज्म! क॒द्ा गया है। ऋग्वेद 
के मनन्‍्त्रों को ध्यानपू्वक पढने से स्पष्टतया ज्ञात हो जाता दै कि एक. 
ही परमात्म-शक्ति को विभिन्न नामों से सम्बोधित किया गया है। 
ऋग्वेद (१११६४।४६) मे कद सत्‌ विश्रा बहुध्रा वदल्ति! आदि शब्दो 
द्वारा स्पष्ट कर दिया गया है कि परमेश्वर तो एक ही है किन्तु विद्वान 
लोग नाना प्रकार से उसके सम्बन्ध में कहते है, अर्थात्‌ विभिन्न नामों 
से उसी एक परमात्मा का सम्बोधन करते है । इस प्रकार मेकक्‍्समुलर 
के सिद्धान्त की निरथकता स्पष्ट हो जाती है । 

ब्रेदिक काल मे धार्मिक जीवन--बै दिक काल का धार्मिक जीवन 
डदाच व्‌ नैतिकता के-पाये-पर-अवल्लम्बित था, जेसा कि ऋग्वेद के 
वरुणसूक्तों को पढने से मालूम होता है। वरुण से कितनी ही बार 
प्रार्थना की गईं है कि “दे वरुणदेव, मानव-जीवन को उदात्त बनाहए ।? 
आध्यात्मिक, आधिदेविक, आधिभौतिक आदि तीन प्रकार के तापों या 
बन्धनों से मुक्त _ से मुक्त किये जाने के कितने ही मन्‍त्रों द्वारा प्रॉथना की गईं 
है। वरुण के 'ऋत' अर्थात्‌ नेतिक जीवन-क्रम को अपनाने का उल्लेख 
कितने ही स्थल्लों पर है (क्र० १॥२श५, १।२९।३-२) । ज्यों-ज्यों समय 
बीतता गया, त्यों-स्यो ऋत का महत्त्व बढ़ता गया, ओर जो-कुछ उसके 
विपरीत था वह बुरा एवं देय समझा जाने लगा । अनृत व असत्य दोनों 
एक समान ही त्याज्य, तथा ऋत व्‌ सत्य दोनों एक सम्रान दी आह 
समझे जाने लगे । 

ऋग्वेद सें साधारणतया विभिन्न देवताओं की स्तुति की गई है, 
जिनमें से कुछ इस प्रकार हैं--अग्नि, वायु, इन्द्र, मित्रावरुण, अश्विन, 
वरुण, सविता, भग, प्रजापति, पूषा, विष्णु, आप, , विश्वेदेवाः , सर- 
सवती, इस्रा, भारती, द्ावाएथिवी, इन्द्राणी, 'एपशानी, अग्न्यानी 
अडदि:। इन स्तुतियों पर यदि यूढ़ विचार किया जात लो सत्काल्षीस 
धईलिक ब हाशेनिक विकास का स्पष्ट दिग्दर्शन हों जाया । ईश्वर का 
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सवशक्तिमत्त तथा डसकी एऊता तत्काल्लीन घामिक मन्तव्यों की आधार- 
शिला थी। इस प्रकार इतने प्राचीन काल मे भारत से 'एकेश्वरचाद 
का सिद्धान्त भत्नी भ्रोंति ज्ञात था। कुत्स आह्विरस ऋषि इन्द्र की 
स्तुति करते हुए कहते हे---“प्ृथ्वी व आकाश तथा यह महान सानव- 
जाति उसी इन्द्र के है। वरुण, सूर्य आदि उसी के व्रत मे रहते हैं । 
घोडे, गाय आदि का वही सद्चबालक है और सम्पूर्ण जगत्‌ व प्राणियों 
का रक्षक है। उसी ने दस्युओं को हराया । उसे ही मेन्नी के लिए हम 
चुलाते हैं। शूरों, भागते हुए भीरुओं तथा विजेताओं द्वारा जिसका 
आह्वान किया जाता है, उसी इन्द्र ने इन सब भुवरनां को बनाया है, 
उसी की मेत्री हम प्राप्त करें ।” सगृत्समद ऋषि आदित्य की स्तुति करते 
हुए कहते हैं---“तुम वरुण हो, और जितने ही देव, असुर व सत्य हैं 
डन सबके राजा हो । हमे सो वे की आयु प्रदान करो ।? हिरण्य- 
गर्भ प्राजापत्य ऋषि “क! ( प्रजापति ईश्वर ) की स्तुति मे कहते हैं--- 
“हिरण्यगर्भ ही सर्वश्रथम वर्तमान था, तथा जो-कुछ उत्पन्न हुआ था, 
उसका एकमात्र पति था। उसी ने पृथ्वी व आकाश को धारण किया 
है। उसी 'क' देवता को हम हविष्‌ प्रदान करते हैं। वही आत्मा व 
बल का देने वाला है, विश्व उसी की उपासना करता है। रूत्यु व 
अमरत्व उसी के अधिकार में हैं । हिमालय, समुद्र ओर ये सब दिशाएँ: 
आदि उसी की हैं । उसी ने विस्तृत आकाश व घथ्वी को द॒ठ किया 
तथा स्वर्ग को स्तम्मित किया ।? ( ऋ० ३॥४६।२, १॥१०१।३-६ , 
२।२७॥१० ) | इन डउद्धरणों से स्पष्ट है कि ऋग्वेद-काल में “एकेश्वर- 
वाद' का विकास पूर्णतया हो गया था । 

ऋगण्वेद के देवता--ऋग्वेद में वर्णित देवताओं को विश्व के तीन 
विभाग--ूबरगे, वायु व पथ्दी, के अनुसार विभाजित किया सर सक्रदय-हैते 
दो, वरुण, मिन्न, प्रादित्य, सू०, सविता, पूषा, विष्णु, अश्विन, उषा, 
रात्रि आदि ईंगीय देवता ह। इच्दधा रद मस्त, वायु या बात, देवता ह। इन्ह, रुड, मस्त, वायु या वात, 
अपानपात्‌, पजेन्य, आझाप अ्यूदि वायचीय देवता हैं। घछथ्वी, अग्नि, 
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बृहस्पति, सोम आदि पाथिव दवता है। इनसे कुछ नदियों को भी 
सम्मिलित किया गया है,-मैंसे सिन्धु, विपाश, असिक्‍नी, शुतुद्री, लर- 
स्वती आदि ।,6न नदियों को साक्षात्‌ देवी मानफर सम्बोधित किया 
गया है । बाता, त्वष्टा, प्रजापति, विश्वकर्मा, बृहस्पति आदि कसी कभो 
किसी देवता के विशेषण के रूप मे व कभी-कभी स्वतन्त्र रूप में वरणित 
किये गए है। इसी श्रेणो मे मन्यु, श्रद्धा, अदिति आदि को भी रखा 
जाता हे । उनकी स्त॒ति में एक-एक दो-दो सूक्त ही हद । ऋशभु, वास्त्ो- 
प्पति आदि साधारण देवता माने गए हैं। ऋग्वेद में देवियों का 
अधिक महत्त्व नहीं हैं। केवल उषा ही महत्त्वपूर्ण हे। सरस्वती, वाक्‌, 
पृथ्वी, रात्रि, अरण्यानी आदि से सम्बन्धित एक-एक सूक्त ही है। 
इन्द्र, वरुण आदि की पत्नियों का कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं हे । 
कभी कभी दो देवताओं की स्तुति एक साथ की गई है। जेसे सिन्रा- 
वरुणा, द्ावापएधिवी आदि । कुछ देवताओं का आह्वान सामूहिक रूप 
से किया गया है। देवताओं से लडने वाले राक्षलतों का भी उल्लेख 
आता है। इन्द्र वृत्र युद्ध तो ऋग्वेद मे प्रसिद्ध है। बल, अबु द, 
परणि, विश्वरूप आदि इन्द्र से लबते है, स्वर्भालु सूर्य को निगलता है । 

कुछ महत्त्वपूर्ण देवताओं पर विस्तार से विचार करना आव- 
श्यक है-- 

इन्द्र-- ऋग्वेद के लगभग एक चतुर्थाश सूक्तों में इन्द्र की स्तुति 
की गई है। त्वष्टा द्वारा बनाये हुए वच्न को धारण कर कभी-कभी घनुष- 
बाण लेकर इन्द्र असुरों का मदंन करता है। उसका रथ सोने का बना 
हुआ दहै। उसे सोम बहुत ही प्रिय है। सोम पीकर मरुतों को साथ 
ल्लेकर वह बृत्न या अहि पर आक्रमण करता है । जब घनघोर युद्ध होता 
है, तब पृथ्वी व आकाश काँपने लगते हैं । परिणासत वश्न द्वारा वृत्र 
के टुकदे-टुकढे होते हैं, ओर रुका हुआ पानी स्वर्तात्र की गई गायों के 
समान दौंड निकलता है। इसलिए वह चृन्नप्तर ध्ट/लाता है। बह 
जगत्‌ की उत्पत्ति, प्रलय आदि का सल्लालन करता है । उसने अस्थिर 


धर्म प दर्शन २०७ 


पर्वदो व मेदानों को स्थिर किया तथा चावापथिवी का विस्तार किया | 
डसने एक दवी कण मे अव्यक्त को व्यक्त किया । वह स्तुति करने वालों 
का रक्षक, सहायक तथा मित्र है। वह उन्हे धन देता है, एवं इतना 
उदार है कि 'मघवन्‌? कहलाता दे । 

वरुण--बारह सूक्तों में वरूण का वर्णन किया गया है । वह नेतिक 
देव है। वह अपने प्रासाढ से बेठकर मनुष्या के क[्मो का निरीक्षण 
करता है। उसके गुप्तचर उसके आसपास बेठकर दोनो लोकों का अव- 
लोकन करते है । वह विश्व का सम्राट्‌ है। उसकी शक्ति, साथा व दिव्य 
साम्राज्य का उल्लेख कितनी ही बार आता है। डसने द्यावापथियी 
की स्थापना की । उसने आकाश से सू्ये को चमकाया। वायु उसी 
की श्वास हे, व चन्द्र तोरे आदि उसी की आज्ञा मानते हैं। उसने 
सद्वियों झो सी बहाया। उसके नेतिक नियमों को 'ऋटत' कहा गया है, 
जिसका पालन देवताओं फो भी करना पडता है। उसके तीन पाश 
है--उत्तर, सध्यस ओर अबर, जिन्‍्ह ऋत द्वारा ही तोड़ा जा खकता 
हैं। वह सर्वज्ञ है। पाप से उसे क्रोध आता है, जिसके लिए वद्द कडा 
दुख्ड देता है । फिननु वह दयालु भी है, पश्चात्ताप करने वालो को वह 
अपने व पूर्व-पितरों के पापों के लिए क्षमा भी कर देता है। 

विष्णु--विष्णु की स्ठ॒ुवि केवल पाँच या छू सूक्तो मे की गई है । 
बह एक विशालकाय युवक के रूप में वर्णित हे, व उसके तीन पदो का 
उह्लेख है, जिनसे वह पृथ्वी व आकाश को नापता हैं । विष्णु के नाम 
से सूर्थ के ही शुणों का गान किया गया हैं | वासन अवतार की कल्पना 
का प्रारम्भ भी विष्णु के तीन पदों से होता है । विष्णु के प्रिय धाम में 
धर्मात्सा व्यक्ति ही जा सकते हैं व आनन्द का उपभोग ले सकते हैं, 
जहाँ मधु का एक बडा ख्ोत है। 

सविता- सविज्ञा की स्तुति लगभग ग्यारह सूक्तों में की गई दे । 
बह सुवर्ण के र५०मेँ घूमता है। वह अपने सुवर्ण के हाथों से प्राणी 
मात्र को जायृत करता है, ठथा उन्हें आशीर्वाद देता हे। वह नीचे व 
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ऊपर सब प्राणियों का निरीक्षण करते हुए सुबर्ण रथ में धूमता है। वह 
बुरे स्वप्त, पाप, राचस आदि को भगा देता है । 
पूृथधा--लगभग आठ सुूक्तों मे पूषा की स्तुति की गईं है। उसके 
पैर, दाहिना हाथ, डाढी व जटा का उल्लेख आया है। वह सोने का 
भाला, चाबुक आदि रखता है व उसके रथ मे बकरे जुते रहते है। वह 
सब प्राशियों का निरीक्षण करता है, ओर द्यावाप्रथिवी मे दूर दूर तक जाता 
है| वह मार्गों का रक्षक है व सब भयो को दूर करता हैं। वह मवेशियों 
की भी रक्षा करता है, तथा गुसे हुए ढोरो को घर वापिस ले आता है। 
अश्वििन--अश्िन्‌ से दो देवों का तात्पर्य है। उनकी स्तुति पचास 
या उससे अधिक सूक्तों में की गई है। उष काल व सूर्योदय के बीच 
के समय मे वे दिखाई देते हे। उषा उनको जाग्रत करती है। वे 
न्‍्धकार को दूर करते व दुष्ट राज्षसों को भगा देते है। वे दो हैं, व 
कभी प्रथक नहीं किये जा सकते । वे युवा होते हुए भी प्राचीन, सुन्दर 
एव सुवर्णपकाश-युक्त हैं, तथा सुवर्ण मार्ग पर चलते है। मधु से उन्हे 
बहुत प्रेम है, जोकि वे खूब पीते है । वे बहुत बुद्धिशाली हैं व आप- 
त्तियों से सब की रक्षा करते हैं। वे दिव्य वेद्य भी हैं, व बीमार पशु 
आदि को ठीक कर देते हैं। वे पुन युवावस्था व दृष्टि प्रदान करते है । 
उन्होंने ऊ्ुज्ज्यु के जहाज़ को समुद्र मे डूबने से बचाया था, व ऐसे और 
भी परोपकार के काम किये थे । हे 
उषा--उषा उष काल की देवी है। लगभग बीस सूक्तों में उसकी 
स्तुति की गईं है। प्रकाशयुक्त वस््र धारण कर वह पूर्व दिशा मे एक 
नतकी के समान दिखाई देती हे । वह अन्धकार को भगाती है व राज्रि 
के काल्ले बस्तर को दृठाती है। वह पुराणी रहते हुए भी युवती है। वह 
बार-बार उत्पन्न होती है व मत्यों के जीवन को व्यतीत करती है। जब 
वह अपना आलोक फेलाती है, तब पत्ती अपने हक से बाहिर डडते 
हैं तथा मनुष्य पुष्टि को श्राप्त होते हैं । वह सूर्य से सुड्बन्धित की जाती 
है, जोकि उसका प्रेमी हैं व डसके पीछे पीछे जाता है, जैसे कोई युवक 
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किसी युवती का पीछा करता है। इस प्रकार वह बहुधा सूर्य को पत्नी 
बन जाती है, उन्तु सूर्य के पहले दिखाई देने ले कभी-कभी उसकी 
माता भी कही गई है, तथा देढीप्यमान बालऊ को लेकर आती हुईं 
वणित की गईं है। 

अग्ति--लगभग दो सौ सूक्तो मे अग्नि की स्तुति की गई है। 
उसकी पीठ घृत की बनी है, बाल ज्वालाओं के हे और दाँत सुवर्ण के | 
डसी की जिह्मा से देवता हविष्‌ ग्रहण करते दै। लकडी याघी 
उसका भोजन है | वह दिन में तीन बार भोजन क्ग्ता है जब वह जगलो 
पर आक्रमण करता है और दादी बनाने वाले नाई के समान प्रथ्वी की 
हजामत करता है, तब उसका मार्ग काला रहता हें। वह चमकने वाले 
विद्युत्‌-रथ मे बेठता है और यज्ञ मे अपने साथ देवताओं को लाता हे। 
वह बहुत बुद्धिशाल्ी है तथा सब कुछ जानता है। वद्द स्तुति करने 
वालो को हर प्रकार के वर देता है, जिससे वे लोग समृद्धि, सन्‍्तान तथा 
आनन्दपूर्ण गहस्थाअ्रम का उपभोग करते है । 

सोम--ऋग्वेद मे यज्ञ की दृष्टि से सोम-यज्ञ अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण 
है। लगभग एक सौ बीस सूक्त सोम की स्तुति से ह। उसके पास तेज 
आर भयानक शस्त्र रहते हे, जिसे वह अपने हाथों से पकडता है | उसके 
पास धनुष-बाण भी रहते है । वह वायु व इन्द्र के समान दिव्य रथ से 
बेठकर घूमता है और यज्ञ.मे हविष्‌ ग्रहण करने के लिए आता है। 
सोमरस को बहुधा मछु भ्ो कहा गया है। किन्तु अधिकाश उसे 'इन्दु” 
शब्द से सम्बोधित किया गया हैं। ऋग्वेद का सम्पूर्ण नवाँ मण्डल 
सोम से सम्बन्धित है। इस रस को दूध या पानी के साथ मिलाया 
जाता था, जिससे उसमें मीठापन आ जाय । सोमरस को अ्रद्गत भरी 
कद्ठा गया है, क्योंकि उसके पीने से अमरत्व प्राप्त होता है । 

यज्ञ--यज्ञ वेद्िक काल के धामिऊफ जीवन का सुख्य भ्द्ज था। 
अग्नि फो प्रज्व(ल्षत कर उसमे सुगन्धित द्वच्य, घत आदि डाले जाते थे 
जबकि विभिन्न देवताओं का आह्वान किया जाता था। यज्ञ से सम्ब- 
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न्धित क्मंकाण्ड का भी पर्याप्त विकास हो चुका था। होता, अध्वयु , 
डद्गाता, बह्मा आदि की सहायता से यज्ञ सम्यक्‌ रूप से खम्पादित किया 
जाता था। बेदिक काल में राज-पुरोहित का स्थान बहुत ऊँचा था। वह 
राजा के लिए यज्ञादि की व्यवस्था करता था। ऋग्वेद ( १॥१।१ ) मे 
अग्नि को ग्ज्ञ का पुरोहित, देव व ऋत्विज कहा गया है । इन शब्दों 
से यज्ञ का महत्त्त मक्नी भांति समझ मे आ जाता है । 
यज्ञ का विकास उत्तरोत्तर होता रहा । सम्पूर्ण यजुर्वेढ यज्ञ से ही 
सम्बन्धित है। इसके पश्चात्‌ बाह्मण-साहित्य मे तो यज्ञ की चरम- 
सीमा के दश्शन होते है) एक प्रकार से जीवन यज्ञमय ही हो गया था । 
प्रयेऊ गृहस्थ को देनिक जीवन मे पञ्च महायज्ञ करने पडते थे। अमा- 
*वेस्या, पूर्णिमा आदि विशेष तिथियों पर अन्य विशेष कितने ही नमित्तिक 
यज्ञ करने पडते थे । विभिन्‍न सस्कारों के अवसर पर या कोई शुभ कार्य 
करने के पूर्व यज्ञ करना अनिवाय था । ये यज्ञ द्विज-मात्र के लिए थे । 
राजाओ के लिए कुछ विशेष यज्ञ भी थे, जैसे राजसूय, वाजपेय, अश्व- 
मेंघ, स्वेज्ञित्‌ आदि। प्राचीन राजा भी इन यक्षों को यथाविधि करना 
अपना पुनीत कतंव्य समझते थे । ऐतरेय ब्राह्मण, शतपथ-बाह्मण, रासा- 
यण्‌, महाभारत, प्राण आदि मे क्तिने द्वी राजाओं द्वारा इन यज्ञो के 
किये जाने का उल्लेख है । 
यज्ञ-सम्बन्धी साहित्य-- यज्ञ के महत्व के बढ़ने पर तत्सम्बन्धी 
साहित्य भी स्वतन्न्न-रूप से विकसित होने कगा । >न्न-शरिज्ञ यज्ञो को 
कराने के लिए भिन्न-भिन्न नियस बनाये गये थे। पुरोहित छोगो ने इन 
सब नियमों को अलग-अलग पुस्तको के रूप मे एकन्रित क्या है। ये 
ही कल्पसूत्र हैं, जिनमें श्रौत, शुद्य, धर्म आदि सूत्रो का समावेश हो 
जाता हैं । किन्तु यज्ञों का स्पष्ट विवेचन आहाण-ग्रन्थो में मिलता है। 
यज्ञ और पशुबलि- इुछ विद्वानों के सताजुसार वेदिक काल में 
यज्ञ में पशु-बलि होती थी। किन्तु देदोीं के अध्ययन गे ज्ञात होता है 
कि उनमें स्थान-स्थान पर अहिसा के सिद्धान्त को प्रतिपादित किय 
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गया है तथा स्थावर व जगम जीवों को एक समान साना गया है। 
ऋग्वेद से गाय के सम्बन्ध में कहा गया है कि उसे मारना नही चांहिए । 
वबेदिक आय पशु-हिसा को धार्मिक क्षय नहीं सानते थे । वेदिक काल 
के पश्चात्‌ एक समय ऐसा था जब यज्ञा के लिए पशु-हिला की जाती 
थी तथा परिणामत महावीर ओर गोतस बुद्ध को उस हिसा का विरोध 
करना पडा । 
भक्ति-मार्ग का प्रादुभाव--वैंदिक काल के पश्चात्‌ भारत के 
धारसिक जीवन में सक्ति-सार्ग ने विशेष स्थान प्राप्त कर लिया था। 
विष्णु शिव, ब्रह्मा आदि भिन्न-भिन्न देवताओं को आराध्य ओर इृष्ट- 
देव सानकर विभिन्न सम्प्रदायों ने भारतीय धार्मिक जीवन को सकत्तित 
व सब्चातल्षित किया | इससे विष्णु का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय 
है, जिसके नाम से भागवत धघस व वप्ण्व धर्म सेकदो वर्ष तक जोरदार 
रहे । इसी भक्तिसाग्ग के बीज वेदो मे वर्तमान हैं । उबा, वाक आदि 
से सम्बन्धित सूक्तो में भावी भक्ति के तत्त्व दृश्टिगोचर होते है ( ऋ० 
१६२ १।११३, १०।७१ )। ऋग्वेद के विष्णु मे पुराणों का विष्स्ु 
बीज-रूप से दृष्टिगोचर होता है । विष्णु का तीन पढ़ों मे ही वामनावतार 
का भाव निहित हें। इसो प्रकार वेदों से अन्य अवतारों के भाव के 
लिए भी पर्याप्त सामओ मिलती है। इस प्रकार स्पष्ट है कि भारत का 
धामिक जीवन वेदों से ही विकसित होता है । 
दाशंनिक विकास -वैढिक काल से ही भारतीय दर्शन-शास्त्र का 
प्रारम्भ होता है। भारत की भौगोद्धिक परिस्थिति मे जीवन-कलह को 
बिलकुल ही सरल बना दिया था। इसलिए भारतीयों ने जीवन की 
बकरी यों पर विचार कर उन्हें समझना ही जीवन का मुख्य कतेव्य 
समझ । हस कौन हैं, कहाँ से आये है, क्यों आये हैं, वहाँ जायेंगे 
दि प्रश्नों के उत्तर हढने में उन्होंने अपने सब प्रयत्न लगा दिये- 
( केनोपनिषद्‌ १") | जीव, बह्म, ससार, जीवन, मरण आदि सम्बन्धी 
पद्देलियों को सुल्लकाने से उन्होंने कोई बात उठा न रखी । ऋग्वेदादि 
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मे इस मानसिक वृत्ति के दर्शन होते है, जिसका विस्तृत विक्ताप्त उप- 
'निषदों में क्रिया गया है। 
जीव व श्रह्म--वैदिक आर्यो ने प्राकृतिक जगत का अध्ययन करके 
यह अनुभव किया था कि जगत्‌ का कर्ता कोई अवश्य है, जिसने 
प्राणियों से जीवन-शक्ति भर दो है जो जीव” या प्राण” कहलाती है। 
वेदों में उस परम शक्ति की स्तुति में कितने ही मन्त्र मिलते है। उनसे 
तत्काद्लीव आध्यात्मिक विकास का पता चलता है। वेदिक आरयों ने 
जीव व ब्रह्म के सम्बन्ध को भी भमली भोंति समझने का प्रयत्न ऊ्िया 
था। जीव व ब्रह्म की एकता जेसी ऊि छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (६।८।७) के 
'तत्वमसिः अर्थात्‌ 'तू वही है? वाक्य में निहित है, वेदों में भी 
समझाई गई है। यजुर्वेद्‌ के अन्तिम अध्याय सें, जिसे इेशोपनिषद्‌ 
भी कहते हैं, यह तत्त्व अच्छी तरह से समम्धाया गया है ( यजु० 
४०।७ )। 
संष्टि की उत्पत्ति--वेदों में सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे छेँचे- 
से-ऊँचे सिद्धान्त मित्रते हैं। सृष्टि के प्रवाह को अनादि व अनन्त मान- 
कर उसकी उत्पत्ति क्सि प्रकार हुईं, यह समझाने का प्रयत्न किया गया 
है। ऋग्वेद (१०।३६०।१-३) मे बताया गया है कि परमात्मा ने सर्व- 
प्रथम तप द्वारा ऋत व सत्य को उत्पन्न किया, तत्पश्चात्‌ दिन-रात, 
आकाश, प्रृथ्वी आदि बनाये गए । डसने सूर्य, चन्द्र आदि को पहले 
के समान बनाया। इस सम्बन्ध सें जो “यर्थापू्वं! शब्द प्रयुक्त किया 
गया है, उससे सृष्टि क्रम के अनादित्व का बोध होता है। वरुण, इन्द्र, 
विश्वकर्मा आदि को भी सृष्टि का कर्ता बताया गया है। ऋग्वेद 
के हिरण्यगर्भ सूक्त (१०।१२१) मे कहा गया है कि हिरण्यगर्भ सृष्टि के 
प्रारम्भ में वर्तमान था। वही एकमात्र ससार का स्वामी है ।+ वही 
पाकाश,प्थ्वी आदि का निर्माता है। उसे ही दृविष्‌ प्रदान करना चाहिए. 
इत्यादि । पुरुष-सूक्त (ऋु० १०६०) में आलड्ारिक"भाषा में सृष्टि की 
उत्पत्ति का वर्णंय किया गया है। यह विश्व परमात्मा रूपी पुरुष के 
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शरीर से बना है। सृष्टि की उत्पत्ति के काय को महान्‌ यज्ञ माना गया 
है, जिसमे पुरुष को 'मेध्य” कहा गया है । उस पुरुष से विराट उत्पन्न 
हुआ तथा घविराद से घुन पुरुष उत्पन्न हुआ। इस प्रकार पुरुष उत्पादक 
एवं उत्पादित दोनों हैं। वही परम आत्मा व अहकारमय जीवात्मा दोनों 
ही है। यही शकर के मायावाद का मौत्निक स्वरूप है। इस रक्त मे 
वर्य-व्यवस्था, चन्द्र, सूथे, मेड, बकरी आदि की उत्पत्ति भी वणित है । 
नासदीय सूक्त (ऋ० १०१२६) में दाशनिक शंनिक ढड् पर सृष्टि को उत्पत्ति 
का वर्णन किया गया है। डससे रूप्व्यू स्पत्ति के पूर्व की अवस्था पर 
विचार क्रिया गया है । उस समय न सत्‌ था न असत्‌, सब प्रन्धकार- 
मय था । तप द्वारा सत्‌ व असत्‌ का द्रधीभाव हुआ तथा पश्चात्‌ अन्य 
ससृष्टि हुईं। इस सूक्त में काम को सृष्टि की उत्पत्ति का सुख्य कारण 
बताया गया हे । उसे 'मनसो रेत ? कहा गया हैं। इस सूक्त के सत! 
व असत्‌” में साख्य के पुरुष व प्रकृति के दर्शन होते हैं, तथा 'सत्‌” व 
असत्‌! के पूर्व की जो ऐक्यमयी स्थिति बताईं गईं है, उसी मे वेदपन्‍्त 
का अ्रह्वेतवाद या मायावाद बीज-रूप से दृश्गोचर होता है। इस प्रकार 
यह कद्दा जा सकता है कि 4७ उन गे ही भारतीय दर्शन शास्त्र 
का प्रारम्भ होता है । ८ “४ 
. कर्म-सिद्ध न्‍त--बवैदिक आयों ने कम-सिद्धान्त को भी अच्छी 
तरह समझ लिया था। कमे-सिंद्धान्त के द्वारा स॒त्यु के रहस्य को सी 
समझते का प्रयत्न किया गया था | समाज से यह मनन्‍्तव्य प्रचत्धित था 
कि करों के अनुसार जीव विभिन्न शरीरों को धारण करते हैं। अथव 
वेद ( १६। ६७ । ६८) से इस लिदान्त का स्पष्ट उल्लेख आता है 
स्व नरकु“का भाव भी वेदिक काल मे वर्तमान था। यह साना जाता था 
स्थु के पश्चात्‌ यम के राज्य से आनन्दानुभव किया जाता है 
ऋण ६॥६।३०, 8४१४२, $०८८॥% )। स्वर्ग-लोक मे बहुत-सें 
सींगवाद्ली गाये रहती हैं और वहाँ पर शहद का भण्डार है (ऋ०- 
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११६५४।५,६ ) इस विष्णुल्लोक का रसास्वादन करने के लिए वेदिक 
आये उत्सुक रहा करते थे । 
उपनिपदा का अध्यात्मवाद--उपनिषदो के अध्यात्मचाद का 
प्रारम्भ वेदों से होता है। ब्राह्मण-काञ् में यज्ञों को अत्यन्त हो अधिक 
महत्त्व दिये जाने के कारण अध्यात्मवाद पिछुड गया था। किन्तु उप- 
निषदों मे वह पुन शक्तिशाली हो गया। सन को बाह्य जगत्‌ से 
हटाकर अन्तजंगत्‌ पर लगाया जाने लगा। जीव व ब्रह्म के साक्षात्कार 
करने का प्रयत्न किया जाने लगा । “ब्रह्मण कोशोअ5सि” अर्थात्‌ तू ब्रह्म 
का कोश है” (ब्रृहदा० १।४।१०, छान्‍्दोग्य० ३॥१४) आदि शब्दों द्वारा 
ब्रह्म व जीव का निकटतम सम्बन्ध स्थापित किया जाने लगा । ससार 
आत्मिक विकास की श्य्ुलामात्र हे। यज्ञो द्वारा कभी भी आत्मा 
परम पद को प्राप्त नहीं हो सकता । ससार की अन्तरात्मा को समम्छ 
उससे तादात्म्य स्थापित करने पर ही मोक्ष प्राप्त हो सकता है। यज्ञ 
भी इसो तथ्य के अतीक है ( बृहदा० १॥३:२, छान्दोग्य ३॥३।३०, 
१।१२ )। सासारिक बन्धनों के अन्धकार से भरुक्ति आप्त कर उस परम 
तत्व को प्राप्त होने की इच्छा उपनिषदों मे कितने ही स्थल्तों पर 
दर्शाई गईं है । असत्‌ से सत्‌ , तमस्‌ से ज्योति व रूत्यु से अमृत की 
ओर ले जाये जाने की उत्कट अभिल्लाषा प्रकट की गईं है ( बृहद० 
१4३।२७ )। आत्मा के प्रश्न को भी सुल्लकाने का प्रयत्न किया गया 
है। आत्मा ही सुख दु ख का पूर्णतया भोक्ता है, प्रकृति उससे बिल्ल- 
कुल भिन्न है, जिसका यथाथे से अस्तित्व नही है ( बृहदा० ८।६।१, 
४।३(६, छान्दोग्य ३।१३॥७,८।१।३ )। जागृति, स्वप्न, सुषुष्ति तुरीया 
अथवा वैश्वानर, तेजस, प्राज्ष, तुरीय आदि चार अचस्थाएँ आरसा की 
हैं। ब्रह्म को जगत्‌ का सस्रष्टा सान उसके स्वरूप को सममने ऋ 
भ्रयेध्त किया गया है। तैत्तिरोग उपनिषद्‌ (३।३) में लिखा है कि जहाँ 
से ये जीवधारी उत्पन्न होते हैं अथवा उत्पन्न होकर जीवित रहते हैं व मरने 
पर जाते हैं, वह ब्रह्म है । बृददारण्यक उपनिषद (२१।६९ मै आता 
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हैं कि वही आत्मा सब भूतो का अधिपतति है, सब भूतों का राजा ह्ठे। 
जीव, लोक, देव, प्राण आदि खबका समावेश इसा मर हा जाता हैं । 
यही आनन्द्मय ब्रह्म दे व प्रत्येक जीवात्मा इसी में लीन होना 
चाहता हे । 

आत्मा व ब्रदह्म--डउपनिषदो में आत्मा व बह्य की एकता भी 
अच्छी तरह से समझ्काईं गईं है। छान्दोग्योप निषद्‌ के 'तच्चमसि 
चाक्‍्य द्वारा इस मन्तव्य को प्रतिपादित किया गया दे ।  है। इसी क्क्य के 
भिन्न-भिन्न अर्थों पर वेदान्त के मिन्‍न-भमिन्‍न वाह निहित दहे। शकर, 
रामानुज, मध्च, वकछभ, निम्बाके आदि सध्यकालीन दाशनिक इसी 
वाक्य को अपने-अपने सिद्धानतो का मुल बनाकर उपतनिषदों से अपने 
मन्तच्य के लिए पुष्टि प्राप्त करते है । “तत्वमसि, के भाव को इस प्रकार 
समझाया जा सकता हे--वेश्वानर (आत्मा) विराट (ब्रह्म), तेजस 
(आत्मा) - हिरण्यगर्स (अह्नम), प्राज्ष (आत्मा) ८ ईश्वर (तह्य), तुरीय 
(आत्मा) ८ आनन्द (बहा) । उपनिषदों मे जीव और प्रकृति को ब्रह्म का 
परिवतित रूप माना गया हैं। ब्रह्म ही इस जगत्‌ का एक मात्र 
निमित्तादि कारण है । उसी बहा में से इस जगत्‌ का विकास प्रारम्भ 
होता है | भिन्न-भिन्न जीव इसी विकास के परिणाम है | इस विकास 
का प्रारम्भ प्रकृति से होता है, और अन्त आनन्द में होता हे । इसे 
मक्रडी ओर उससे उत्पन्न जाले की उपमा दो जाती है। इस प्रकार 
समस्त विश्व की जड भे ब्रह्म ही है। जगत से दीखने वाली भिन्नता 
के पीछे इसी एकता का साम्राज्य है (बहदृारण्यक डप० १॥२१४, 
छान्दोग्य० ६११०) । ४20 

उद्निषदो मे बाह्य सिन्नता को समझाने का प्रथत्न भी किया 
गुर्थ है । ब्रह्म के अश के कम या अधिक रहने से ही यह भिन्नता वन गई. 
है, लेकिन सब्र-कुछ उसी ब्रह्म का स्वरूप है (ऐत्रेय उप० १-२, 
वेत्तिरीयाप० २१) । ऐेतरेयोपनिषद से. जीवा के चार प्रफार बताये 
गए हैं, जसे जरायुज, अण्डज, स्वेद्रज व उन्निज् | इनके अतिरिक्त 
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पञ्च महाभूतों का भी डह्लेख है। प्राकृतिक विकास में इन महाभूतो का 
महत्व भी भल्ती भाँति समझाया गया है। इन भूतों का विकास इस 
प्रकार बताया गया दे--आकाश (शब्द)--वा्यु (शब्द,स्पश ), अग्नि 
(शब्द, स्पश, रूप), जलन (शब्द, स्पश, रूप व रस)--भूमि (शब्द, 
स्पर्श, रूप, रस तथा गनन्‍्ध ) । इन पद्च महाभूतों के साथ पद्न 
तन्मात्राएँ सो उह्लिखित है | ऊिन्तु यदह्द सब उसी ब्रह्म का परिवर्तित 
स्वरूप है । बाह्य भिन्नता का यथाथ मे अस्तित्व नहीं है, सब ब्रह्म ही 
बह्य है (ऐतरेयोपनिषद्‌ १-२, तेत्तिरीयौप० २।१)। उपनिषदों के अलु- 
खार भनुष्य का मुख्य कतेष्य है कि वह उन कारणों को दूर करे, जिनके 
कारण जीवात्मा जन्म-सरण के बन्धन में पडता है। इसी को मोक्ष कहा 
गया है । आत्म-ठत््व को पहिचाने बिना यह मोक्ष सम्भव नहीं है। इस 
लिए अहभाव' को एकदम हटा देना परम आवश्यक दै, क्योकि अह- 
कार” के कारण ही मनुष्य ससार-रूपी गत से पढता है। पाशविक 
मनोदवृत्ति के निरोध से हो सब-कुछ साधा जा सकता है । इसलिए 
आत्मनिग्रह भी आवश्यक है। कुल्सित इच्छाओं का अन्त करने से सब 

विश नमन नकीमी 
प्रकार की साधना सरल हो जाती है। इस प्रकार तेयारी करके सोक्ष 
का अनुभव किया जा सकता है, जोकि एक आनन्दभय अवस्था है। 
जो जीव इस अवस्था को प्राप्त नही हो सकते उनके लिए कमम-सिद्धाल्त 
के अनुसार पुनरजन्म का बन्धन रहता है। झत्यु के पश्चात्‌ जीव स्थूल- 
शरीर को छोड देता है, किन्तु सूचम-शरीर से जिसे ल़िल्न-शरीर भी 
कहते हैं, जकडा ही रहता है । जो जीव अपने पुण्यों द्वारा आव्मतत्त्त 
को पहद्िचान पाता है वह देवयान या अर्चिर्माग द्वारा ब्रह्मलोक या 
सत्यलोक को जाता है, जहाँ से वापिस नहीं आना पढता। सौधारण 
पुण्य वाले जीव पितृयान था धूम मार्ग द्वारा चन्द्रलोंक को जाते हैँ.. 

से पुण्यफल के क्षीण होने पर उन्हे वापिस आना पढ़ता है। जो 
जीब मोक्ष की प्राप्ति कर खेते हैं, उन्हें किसी सार्ग का भी अनुसरण 
नहीं करता पढता । उपनिषदों के इसो अध्यात्मवाद ने जेन व बोछू 
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मनतब्यों तथा घट दर्शनों के विभिन्न सिद्धान्त को जन्म दिया। इसी 
अध्यात्मवाद की भूमिका पर भारत का दाशनिक भवन खडा किया 
गया हदें । 

|. (२) 

श बिके, प्‌ 

वेदिक काल के पश्चात्‌ 

(क) दार्शनिक विकास 

बौद्ध व जैन काल मे आध्यात्मिक उथल्-पुथल--ईखा के पूर्च 
छुठी शताब्दी ने भारत में ही क्या किन्तु विश्व-सर से आध्यात्मिक उथल्ल- 
पुथल के दर्शन किये थे । कन्फ्यूशियस, जरथुस्त्र, बुद्ध, महावीर आदि 
इसी शताब्दी में उत्पन्न हुए थे। बौद्ध-साहित्य से मालूम होता है कि 
डस समय अनेकों आचार्य उत्पन्न हुए, जिन्होंने मोक्ष प्राप्ति के नये-नये 
मार्ग समाज के सामने रखे (ढडीघनिकाय $ सज्सकिमनिकाय १, बम्ह- 
जालभुत्त )। इन सिद्धान्तों को तीन विभागों से विभाजित किया जा 
सकता है--($) चार्वार, जैन, बौद्ध आदि (ई० पू० ६०० के लगभग) 
(२) भगवदगीता व पश्चात्‌ के उपनिषद्‌ (ई० पू० ९०० के लगभग, 
व (३) षट्‌ दर्शन (ई० पू० ३००--ई० पू०३२००) । इस थुग के स्वे- 
साधारण रूप से मान्य सिद्धान्त ये थे--पुनरजन्म, ससार की ज्ण- 
भज्ग रता व तज्जन्य दुख कम-सिद्धान्त, तपश्चर्या, वर्णाश्रम धरम, 
नेतिकता के सिद्धान्त आदि । 
चाबाक या लोकायतिक सिद्धान्त--इल दाशनिक डथल-पुथत्न 

के युग में कुछ विचारक ऐसे भी थे, जो भौतिक अस्तित्व को ही सब- 
कुछ मानकर अज्ञात अध्यात्मवाद को ढकोसला समझते थे । ईश्वर, जीव 
आदि पर विचार करना तो अलग रहा, वे उनके अस्तित्व को भी नहीं 
भानते थे । उनके आदि आचाय चार्वाक थे, जिनके सिद्धान्तों का उल्लेख 
अन्य ग्रन्थों मे मिलता हे। बाहँसस्‍्पत्य-सूत्र इनका आदि ग्रन्थ माना 
जाता था, जो शअ्रप्राप्य है। सर्व-दशन-संग्रह के प्रथम अध्याय मे चार्वाक 
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मत के सिद्धान्तों का साराश दिया हुआ दै। 'प्रबोध चन्द्रोदय” नाटक के 
द्वितीय अछ्ू मे भी उसके सिद्धान्तों को 'लोकायत” कहकर उल्लिखित 
किया गया है । ल्लोकायत मत के अनुसार ल्ोकायत ही एक-सात्र सच्चा 
शास्त्र है, जिसका प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है। भूमि, जल, अग्नि, वायु 
आदि तत्त्वों के अतिरिक्त ससार में कुछ भी नहीं है। इन्ही चार तत्त्वों 
के सम्मिश्रण से चेतना-शक्ति और बुद्धि का प्रादुर्भाव होता है। द्वव्य- 
प्राप्ति, भोग आदि ही जीवन के सच्चे उद्देश्य हैं। दूसरा और कोई लोक 
नहीं है । रूत्यु के पश्चात्‌ सब चीजों का अन्त हो जाता है। कोई ईश्वर 
नहीं है । इसलिए खूब आनन्द, मौज, ऐश-आराम आदि करने चाहिएँ। 
वेदों के बनाने वाले घूते, भाड ओर निशाचर थे। शरीर के भस्म हो 
जाने पर वह पुन केसे आ सकता है ? प्राचीन भारत मे लौकायतिक 
सिद्धान्त के मानने वाले कितने थे और समाज पर काफी उसका प्रभाव 
रहा या नहीं रहा, इस सम्बन्ध मे समप्रमाण कुछ नहीं कहा जा सकता | 
किन्तु उसके एक ग्रन्थ का भी न पाया जाना प्रमाणित करता है कि 
उसके मानने वाले इने-गिने ही रहे होंगे। समाज ने उसे कभी भी 
अपनाया न होगा । 

«“जैन मत--वर्धमान महावीर जैन मत. का सस्थापक तथा सुधारक 
था। उसकी कठिन तपस्या के परिणाम स्वरूप उसे “जिन! की पदुवी 
मिली, जिससे उसके अजुयायी जेन कहर्लाये । किन्तु जैन मत के मानने 
वालों का मोत्षिक नाम “निर्गन्थ' सालूस होता है, जिसका उल्लेख 
बोद-साहित्य मे आता है। यज्ञों से की जाने वाली दिसा से घबराकर 
वधमान ने यज्ञों तथा उनका प्रतिपादन करने वाले वेदों का भी विरोध 
किया । यज्ञों का ऐसा विरोध तो उपनिषदों मे भी मिलता है |. वर्धभान 
जेनियों का चौबीसवाँ तीर्थंकर था। जेनियों का प्रथम ती थंक्र ऋषअदेव 
आर तेईंसवॉ पाश्व॑नाथ था। इस प्रकार कहा जा सकता है कि जेन मठ. 
बहुत प्राचीन है । व्धमान ने उसे अन्तिस स्वरूप दिया । 

ज्ञान का सिद्धान्त--वधंसान ने अध्यात्मवाद और नेतिक तप का 
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सिद्धान्त अपने पुरोगामियों से सीखा था, किन्तु ज्ञान का सिद्धान्त 
उसका स्वत* का था। उसने ज्ञान पाँच प्रकार का माना है, जेसे-- 
(३) मति (साधारण ज्ञान), (२) श्रति ( शब्दा द्वारा प्राप्त, (३) अवधि 
( कसी माध्यम के बिना प्राप्त ज्ञान ), (४) मन पर्याय ( दूसरों के 
विचारों का जान जाना ), (५) केवल € पूर्ण ज्ञान ) | प्रथम दो प्रकार 
का ज्ञान पत्यक्ष और बाकी का परोत्न कदलाता दहै। ज्ञान के दो प्रकार 
और माने गए दें जेसे प्रमाण अर्थात्‌ किसी वस्तु का उसी के इष्टि- 
बिन्दु से प्राप्त ज्ञान, व नय अर्थात्‌ अन्य दृष्टि बिन्दु से प्राप्त ज्ञान। “नय” 
के खात प्रकार कद्दे गए हू जेसे (3) नेंगमनय--किसी वस्तु को साधारण न्‍ 
एवं विशेष गुणों से युक्त देखना तथा उन दो प्रकार के गुणों के भेद 
को समझ न पाना, (२) सम्रहनय--इसमें साधारण गुणों पर जोर दिया 
जाता हैं, (३) व्यवहारनय-- बाह्य ज्ञान पर आश्रित लौकिक दृष्टिकोण, 
(४) ऋजुसत्ननथ-- विशिष्ट समय पर क्सिी वस्तु की अवस्था का ज्ञान, 
(<) शब्दनय--किसी नाम के लेने पर मन से उससे बोधित वबस्तु- 
विशेष की स्मृति लाने वाला ज्ञान, (६) समामभिरूृढ़नय--किली वस्तु 
के लोफिक अर्थ वाले नाम से उसके विभिन्न पहलुओ व स्वरूपो में से 
किसी एक की कल्पना से उत्पन्न ज्ञान, (७) नयाभास--अमपूण दृष्टि- 
कोण से उत्पन्न ज्ञान | जेन दर्शन के अनुसार किसी भी वस्तु या उसके 
गुण धर्म को दरसाने के सात॑ प्रकार है, जिसे स्थाह्राद या सप्तभज्ञीनय 
कहते हैं, जैसे--(१) स्थादस्ति, (२) स्थाद्‌ नास्ति, (३) स्थाद- 
स्तिनास्ति, (४) स्यादवक्तव्य, (५) स्थादस्ति अवक्तव्य, (६) स्याज्नास्ति 
अवक्तव्य और (७) स्यादस्तिनास्ति अवक्तव्य। सप्तभद्ञीनय का 
तात्पयं यह दे कि सम्पूर्ण सत्य कहीं भी नहीं है, सब वस्तुएँ सद- 
सदात्मक हें । जब सब-कुछ परिवर्तनशील है, तब कहा ही नहीं जा 
सकता कि कोई भी वस्तु कभी भो सातत्य प्राप्त कर सकती है। यही 
जन मत का अनेकान्तवाद है। 

नवतत्त्व--ससार की प्रत्येक वस्तु उत्पन्न तथा नष्ट होती, ह्टे। 
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डसमे दृच्य और गुण का प्राघान्य है, जिनका समवाय-समवायी-सम्बन्ध 
है। ससार को सब वस्तुओं के और दो विभाग किये गए है, जेसे 
जीव ( भोक्ता ) और अजीव ( भुक्ता ) | यह ससार चक्र धर्म ( गति- 
शीलता ) और अधर्म ( अग॒तिशीलता ) आदि शक्तियों से चलता 
है।इस ससार मे नौ तत्व मुख्य हे, जिनको जाने व समझे बिना 
जीवन साथक नहीं हो सकता । वे तत्त्व इस प्रकार हैं--(१) जीव, (२) 
अजीब, (३) पुण्य, (४) पाप, (*) आश्रव, (६) सवर, (७) बन्ध, 
(८) निजरा और (६) मोक्ष । इन तत्त्चों के आलोचनात्मक अध्ययन से 
स्पष्ट होता है कि जेन दुर्शाय मे कर्म को महत्त्वपूर्ण स्थान दिया गया है। 
कर्मो के ही कारण जीव ससार-बन्धन मे पडता हे। सम्यक्‌ ज्ञान द्वारा 
कम के बन्बन से मुक्ति मिज्न सकती है। अत्येक सुसुकु को तीन रत्न 
अवश्य अपनाने चाहिएँ, जेसे सम्यक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ दर्शन और सम्यक्‌ 
चारित्य । इसके अ्रतिरिक्त सत्य, अहिसा, बरह्मचय आदि को भी अपनाना 
आवश्यकीय था | 

साधु ओर श्रावक--जैनियो को मुख्य दो विभागो मे विभक्त 
किया गया है, जैसे साधु व श्रावक | ६न दोनों को भिन्न-भिन्न नियम 
पालने पढते थे। साथु को दीक्षा प्राप्त करने के पश्चात्‌ दुतोौन, स्नान 
आदि का अधिकार प्राप्त नहीं था । उसे प्रतिदिन सिक्षा मॉगनी पडती 
थी ओर अपने अपराधों को स्वीकार करना पडता था। इसके पश्चात्‌ 
अध्ययन करने का समय आता था। स्त्रियों को भी दीक्षा लेने का 
अधिकार प्राप्त था । अ्त्येक साधु को पॉच बत घारण करने पढते थे, 
जैसे अहिसा, असत्य-त्याग, अस्तेयत्रत, बह्य चर्यत्रत और अपरिग्रहत । 
खसे रात्रि-भोजन भी त्यागना पडता था। श्रावक को अपना जीवन 
घामिक बनाना पढता था। उसे पद्च अतिचार छोडने पढते थे, जिसके 
सिए ये ब्रत धारण करने पडते थे--आ्रणा तिपतविरमणुत्रत, रुषावादु- 
विरमणव॒त, सेथुन विरमणवरत, अदुत्तादान विर्सणबत और परिग्रह- 
विरमण्वत | इन्हे अन॒-ब्रत कहा गया है। जो इन अनुबतों फा पालन 
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करता था तथा मदिरा, मास, मधु आदि से दूर रहता था वह सच्चा. 
श्रावक कहलाता था। इसके अतिरिक्त तीन गुणब्रत ओर चार शिक्षाः 
ब्रत सी आ्रावक को घारण करने पढ़ते थे। उसे साधु, उपाध्याय, 
आचाय, तीथक्रर या अरिहन्त तथा सिद्ध आ्रादि का आदर करना पडता 
था। श्रावकों को बहुत से देवी-देवताओं की पूजा करनी पडती है। इन 
देवताओं का निवास नरक, पाताल, स्वर्ग आदि मे रहता दै। 

समय के प्रभाव से जैनियों के दो भेद हो गए है, जेसे दिगम्बर 
और श्वताम्बर | इन सेदो के होने के बारे में ऐतिहासिकों मे बहुत 
मतभेद है । ढोनो के माननीय अन्थ अलग-अलग रहते है। दोनों के 
मन्दिर रहते ह, किन्तु श्वेताम्बर जेनियो के देवता वस्त्र घारख-करते 
ह आर टिगम्बर जेनियो के देवता नग्न रहते हैं।.. 

गैद्ट दशन--जैन दर्शन के समान बौद्ध दर्शन ने भी कर्म- 
सिद्धान्त, पुनर्जन्म आदि बहुत-सी बातें उपनिषो से ली है, किन्तु 
फिर भी उसका विकास स्वतन्त्र ही मालूम होता है। बौद्धों के सुख्य 
सिद्धान्त दो हें--(१) चार आर्य सत्य और (२) बारह प्रकार का 
प्रतीत्य-समुत्पाद । चार आय सत्य ये है-- दु ख, समुद्य, निरोध और 
प्रतिप्द- या मार्ग । बारह प्रकार का प्रतीत्य समुत्पाढ इस घकार वणित 
है - अविद्या, संस्कार, नामरूप, षघडायतन, स्पर्श, वेदुना, तृष्णा, उपा- 
दान, भव, जाति, जरामरण, शोक--परिदेवनदु खदौस॑नस्थोपयासा- 
आदि । बौद्ध मत का मुख्य सन्‍्तव्य है कि यह ससार दु खमय है, 
जिससे मुक्त होना प्रत्येक जीवधारी का कठंव्य है | इच्छा दु ख का कारण 
हैं। सासारिक वस्तुओं के क्षणिक रहने से अज्ञान द्वारा उत्पन्न इच्छाओं 
की पूर्ति नहीं हो सकती । यह जीवन परिवतेनों को एक शडुल्ा-मात्र 
है। इसमे सत्याश कुछ भी नहीं। इसकी चार अ्रवस्थाएँ है, जेसे 
उत्पाद, स्थिति, जरा और निरोध । यही सिद्धान्त आगे चलकर क्षणिक 
वाद में परिरित हो जाता है। आत्मा के सम्बन्ध मे गौतम बुद्ध ने मोन 
धारण करना ही उचित समझा था। उसके मतानुसार मलुप॒य का 
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व्यक्तित्व परिवर्तनशील है। उसका अन्तर पदत्चस्कन्धों का समुदाय है जिसे 
“पुरगल? या 'पुदूगल” कहते है । रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार व विज्ञान 
यह पश्चस्कन्व है । इनका विकास उपनिषदों के नामरूप से हुआ ह। नाम 
के अन्तर्गत चित्त, विज्ञान आदि का समावेश हो जाता हैं। सासारिक 
वस्तुओं को दो विभागों मे विभाजित किया जा समता हैं, जैसे रूपि्णा, 
जिसके अन्तर्गत चार तत्त्व व उनसे बने हुए पदार्थ है, व “अरूपिणी! 
जिनका कोई रूप नहीं है। इनसे चेतना की भिन्न अवस्थाओं का समा- 
वेश हो जाता है, अर्थात्‌ पद्मस्कन्धों का। ये अरूपी व रूपी उपनिषदों 
के नाम रूप से सम्बन्धित हें । 

कर्म-बन्धन--पश्चस्कन्धों को एकत्रित करने मे कारण रूप कम ही 
है। इसी को पुनर्जनज्म या ससार कहते है। नामरूप का ही पुनर्जन्म 
होता है। कर्म के बन्धन से छूटने मे ही सच्ची मुक्ति है । आठ श्रकार के 
मार्ग पर चलने से ही कम बन्धन तोडा जा सकता है। वह मार्ग इस 
प्रकार दै--सम्यक्‌ इष्टि, सम्यक्‌ सकहूप, सम्यक्‌ वाक्‌, सम्यक्‌ चारिच्य, 
सम्यक्‌ बृत्ति आदि । इस मार्ग में सफल होने के लिए आवश्यक है 
कि सब कम शुद्ध हों, आश्रव से अशुद्ध न किये गए हो । उन चार 
आय खत्यों का भी हमेशा ध्यान करना चाहिए, जिससे मनुष्य सन्‍्सार्ग 
से कभी भी विम्मुख न हो सके। प्रत्येक मनुष्य को ध्यान, शील, दान, 
प्रज्ञा, विज्ञान आदि से युक्त होकर मोक्ष-प्राप्ति का प्रवस्न करना चाहिए । 
निर्वाय-प्राप्ति के लिए जो तप, ध्यान, धारणा आदि किये जाते है, उनसे 
बरह्म-विद्दार की आ्राप्ति होती है जोकि चार है, जेसे मेत्री, करुणा, सुद्िता 
व्‌ उपेक्षा । 

सुबर्ण मसध्य--गोतम छुद्ध ने महावीर के समान तप की परसकाष्ठा 
करना उचित नहीं समझा | उसने सुबर्ण मध्य को ही स्वीकार किया । 
भिछुओं के लिए अच्छे-अच्छे बस्खच, नियमित भोजन आदि की उत्तम 
व्यवस्था की गईं थी। बुद्ध को यह बात भी भाँति ज्ञात थी कि 
शारोलक कष्ट सानसिक व आत्मिक विकास के लिए हानिकारक है । 
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त्रिस्‍न--जैनियो के अनुसार बौद्धों के भी तीन रत्न थे, जेसे बुद्ध, 
सड्ड व धर्म । बोद्ध सद्ठ बहुत ही सुन्दर ठ्ज पर विकसित किया गया 
था। सद्ड के सदस्य हुए बिना निर्वाण-प्राप्ति सम्भव नहीं है। उपासक 
व भिक्ु ऐसे दो प्रकार के सड् के सदस्य थे । इन दोनों के लिए देनिक 
जीवन के भिन्न मिन्न नियम थे । 

हीनयान व महायान--समय के प्रभाव से बौद्ध धर्म मे भी दो 
शाख्राएँ हो गई, जेसे हीनयान व सहायान । हीनयान मे आध्यात्मिक 
व नैतिक सिद्धा्लों-एर-अधिक जोर दिया गया है। निर्माण के लिए 
तप,आस्मनिम्रह भरादि श्र आदि आवश्यक माने गए थे । सम्पूर्ण ससार चणिक 
है, बहुत से छोटे-बढ़े धर्म मिलकर आत्मा का भास कराते हैं। निर्वाण- 
प्राप्ति के लिए आय सत्यों का ध्यान व उनकी धारणा आवश्यक है। 
इस प्रकार जीवन को परिष्कृत बनाने से मनुष्य अहंत्‌ बनता है, जब 
डसे ससार से बाँधने के लिए कोई भी कम नहीं रहता । हीनयान के 
सन्तव्यानुसार निर्वाण की प्राप्ति एकान्तवतिनी गुफाओं को अन्धकार 
में ध्यानावस्थित होने से हो सकती है । किन्तु प्रारम्भिक बौद्ध सिद्धान्तों 
के अनुसार जीवन-कलह में भाग लेना आवश्यक था। हीनयान के 
अनुयायी कितने ही देवी, देवताओं को भी मानते थे । वे देवता न तो 
सर्वान्तर्यामी थे और न सर्वव्यापी । बुद्धि को 'देवातिदेव” कहा जाता 
था। पहले बुद्ध को देवता माना गया, तत्पश्चात्‌ बुद्ध बनने के मांगे में 
प्रवृत्त सुनियों को, फिर ब्राह्मण देवताओं को भी इनमे सम्मित्नित कर 
लिया गया । इस प्रकार हीनयान एक विचित्र मत बन गया, जो सैद्धा- 
न्तिक रूप से इंश्वर के अस्तित्व को नहीं मानता, किन्तु बुद्ध की पूजा 
करना उच्चित समझता है। स्वर्ग-नरक हक अम कस भावना भी अपनाई गई थी | 
हीनयान के सब अन्थ पाली भाषा में हें। हीनयान को उज़रीय-बोछ:- 
मत भी कहते हैं।.... 

महायान-+यदि बोद्ध मत के प्रादुर्भाव से अशोक के पूधे तक के 
सिद्धान्तों को प्रारम्भिक बौद्धसत कहा जाय, तो अशोक के स्तर 
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सिद्धान्तों को हीनयान मत से सम्बन्धित किया जा सकता है। अशोक 
के पश्चात्‌ से कनिष्क के समय तक जो दाशनिक और धार्मिक वृत्तियाँ 
बौद्ध जगत्‌ मे रही उन्हे मसहायान से सम्बन्धित क्रिया जा सकता है। 
जब बौद्ध मत समस्त भारत और विदेशों मे फैलने लगा, तब उसे 
अपना अस्तित्व सुरक्षित रखने के लिए कितने ही परिवतनों को अप 
नाना पडा। यही महायान की विशेषता है। महायान के मतानुसार 
पश्चस्कन्ध सत्य नही है। ससार भी पूर्णतया भिथ्या है। भूततथता या 
धर्मकाय ही जीवन का सार है। उसी के द्वारा निर्वाण-प्राप्ति हो सऊती 
है ! भूततथता की तुल्लनना उपनिषदो के ब्रह्म से को जा सकती है। सब 
जीव उसी के स्वरूप है। अविधा के कारण ही संसार-चक्र चल्नता है । 
अश्वधोष के मत मे अविद्या और चेतना एक ही हैं । 

महायान के धामिक सिद्धान्तों मे विचार स्वातन्त्य को पूरा स्थान 
दिया गया है। आदि बुद्ध को तो परम पूज्य माना ही गया है, किन्तु 
प्राचीन वेंदिक देवताओं को भी बौद्ध बाना पहनाकर अपना लिया 
गया है । इन देवताओं की स्तुति, भक्ति आदि जनसाधारण के लिए 
आवश्यक मानी गई है। भक्ति द्वारा ही निर्वाण-प्राप्ति हों सकती है। 
इस प्रकार महायान के भक्ति-मार्ग को भगवद्वीता के सिद्धान्तों से सिन्न 
प्रमाणित करना कठिन हो जाता है। सब पदार्थों मे धर्मकाय का 
अस्तित्व है। उसके ऊपर सम्भोगकाय है, जिसके द्वारा सासारिक वस्तुओं 
का भोग किया जाता है। उसके पश्चात्‌ निर्माणकाय है, जिससे मन 
विकारपूर्ण बनता है। महायान का आदर्श बोघिसच्च है। इस आदर्श 
तक पहुँचने के लिए दुस प्रकार की भूमि को प्राप्त करना आवश्यक है, 
जेसे प्रसुदिता, विसल्ा, प्रभाकरी, अचिष्सती, सुदुर्जया, अभिसुक्ति, 
दूरज़मा, अचला, साधुमती, तथागतता ( धरंमेघ ) । अत्येक को दान, 
वीये, ्ञान्ति, ध्यान, प्रज्ञा आदि के लिए भी प्रयत्नशील रहना चाहिए । 
महायान का निर्वाण अन्धकारमय नहीं है। 

बौद्ध दर्शन--ब्राह्मण दाशनिको के मतानुसार चार बोद्ध दर्शन हैं, 
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दो हीनयान के और दो महायान के । वेभाषिक व सोन्रान्तिक हीनयान 
के हे। ये सर्वास्तिवादी कहलाते है, क्योंकि वे सलार के अस्लित्व को 
सत्य मानते हं। योगाचार और माध्यमिक महायान के है। वेभाषिक 
के अनुयायी अन्य दुशनों की भाषा को “विरुद्ध भाषा! कहते थे, या वे 
अभिधर्म की टीका विभाषा को सवॉपरि मानते थे, इसलिए कदाचित्‌ 
उनके दर्शन का नाम वेभाषिक पडा हो। वे सूत्रों को नहीं मानते, 
केवल अभिधम को ही मानते हैं। उनके सिद्धान्तानुसार पत्येक वस्तु 
की अचुभव स समझने का प्रयत्न करना चाहिए । वे श्रकृति और मन के 
अस्तित्व को प्थक मानते ह । सत्य ज्ञान की आस केवल ऐन्द्रिक और 
काल्पनिक ज्ञान से हो खकती है। उनके मत मे गौतम बुद्ध साधारण 
व्यक्ति था, जिसने बुद्धत्व-विशिष्ट निर्वाण प्राप्त करके रत्यु से अन्तिम 
निर्वाण प्राप्त किया ओर अपने अस्तित्व का भी नाश किया। किसी 
की सहायता के बिना सत्य-ज्ञान की प्राप्ति में ही गौतम बुद्ध का 
द्व्यत्व था । 

सौन्नान्तिक सिद्धान्तों के अनुसार वेकारिक जगत्‌ का स्व॒तन्त्र 
अस्तित्व माना जाता है। वेभाषिक के अनुसार इस दर्शन से भी कण- 
वाद को अपनाया गया है। इसके सिद्धान्तानुसार विचार मे_स्व॒त 
विचार करने की शक्ति है। इस ग्रकार चेतना शक्ति प्रषप्व होती दै। 

योगाचार ( विज्ञानवाद*) दर्शन का सूत्रपात आय॑ सदर (असड्भ) 
ओर डसके छोटे भाई वसुबन्धु ( दिडूनाग का शुरू ) ने किया। अश्व- 
घोष भी इसी दुश्शन का मानने वाला था । इसके अनुसार परम खत्य या 
बोधि केवल वे ही प्राप्त कर सकते है, जो कि योगाभ्यास करते है। 
अरक्ति एक विचार-मात्न हे। चेतना मे कार्यशक्ति स्ववसिद्ध है। इसीलिए 
इसे निरालम्बवाद भी कहते है । आन्तरिक द्वष्टा और बाह्य दृश्य के द्वैत 
के कारण “आलय” एक छोटा सा जगत्‌ ही बन जाता है। 'आल्य! 
चेतना को परिवत्तेनशील धारा ही है। आलूय और अविद्या के योग से 
अह भाव उत्पन्न होता है तथा उससे बाह्य जगत्‌ अस्तित्व में आता है । 
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माध्यमिक दर्शन के अनुसार सुवर्ण मध्य को अपनाना प्रत्येक का 
कर्तव्य. है। नागाज न इसी दर्शन का अनुयायी था। इस दर्शन के 
मन्तब्यानुसार_वेकारिक जग़व--सत्य -नही है। सम्पूर्ण सत्य कही भो 
नही है । इस जगत्‌ मे सब-कुछ कार्य-कारण को श्वड्डला पर हो निभर 
है। संसार के अतिरिक्त कोई इंश्वर नही है तथा ईश्वर के अतिरिक्त कोई 
ससार नहीं है। दोनों ही आभास-मान्न हैे। कुछ भी सत्य नहीं हे। 
जगत्‌ में 'शून्य” का प्राधान्य है । इस शून्य से कुछ लोग पूर्ण अभाव 
का अर्थ लेते हे, जो कि वेकारिक जगत्‌ के बारे में ठीक हो सकता है, 
ओर कुछ ल्लोग उस परम सत्य का अर्थ लेते हे, जो इन परिवतनों में 
छिपा हुआ है। उसको आध्यात्मिक सत्य से सम्बन्धित किया जा 
सकता हे । 

पटद्शन--न्याय, वशेषिक, साख्य, योग, पूवेमीमासा, उत्तरमीमासा 
आदि आरसितिक षटदुशनों का इतिहास बहत ही प्राचीन हैं। उनमे से 
कुछ का उल्लेख जन साहित्य मे भी आता है। ऊफिन्तु व्यवस्थित रूप 
आप्त करने में कुछ समय लगा होगा । ऐतिहासिकों का मत है कि 
३० पू० पाँचवीं शताब्दी से लेकर ई० पू० पहली शताब्दी तक इन 
दशनों ने व्यवस्थित रूप धारण कर लियाथा। ये दर्शन आस्तिक 
कहलाते है, क्योंकि वेद्‌-प्रामाण्य इन्हे सान्‍य हे। आस्तिकता और 
नास्तिकता का ईश्वर के अस्तित्व से कोई सम्बन्ध नहीं था। उनसे 
कितने ही सिद्धान्त स्वेलाधारण रूप से पाए जाते है, जेसे पुनर्जन्म, 
वर्णाश्रम, चित्तशंद्धि, मुक्ति माया, अर ।, प्रमाण अयदि.। प्रत्येक 
दुशत अपने-अपने ढड्ः पर मनुष्य को जीवन-मरण के बन्धन से छुडाकर 
मोक्ष दिलवाने का दावा करता है । 

न्‍्याय--इस दर्शन के प्रशेता गौतम मुनि माने जाते हैं, जिन्होंने 
अपने न्याय सूत्रों में इस द्शान के सिद्धान्तो को विवेचन किया है। 
इसमें बुद्धि को सर्वोच्च स्थान दिया गया है, क्योंकि बुद्धि के द्वारा सब- 
कुछ जाना जा सकता है। इस दर्शन के अनुसार सोलद तच्व हें 
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जिनको अच्छी तरह से जानने से नि श्रेय की प्राप्ति हो खकती है। ये 
सोलह तत्व इस प्रकार हे--अ्रमाण, प्रमेष, सशय, प्रयोजन,-. दृष्टान्त, 
पघिड्धान्त, अवयवब, तके, निर्णय, वाद, जल्प, वितणडा, देत्वाभास, छुल्ल, 
जाति व निम्नहस्थान । प्रमाण, जो कि ज्ञान-प्राप्ति के साधन है, चार 
प्रकार के हैं, जैसे अत्यक्ष, अनुमान, उडपसान व शाब्दिक | इन्द्रिय व 
उसके अर्थ के सब्निकर्ष से जो ज्ञान प्राप्त होता है, वह प्रत्यक्ष ज्ञान है । 
अनुमान तीन प्रकार का हें--परव॑ंवत्‌, शेष॒वत्‌ व खामान्यतों दृष्ट । 
“पूर्व॑बत्‌” मे कारण-कार्य भाव रहता दवै। काये से _कारण का अनुमान 
शोषवत्‌! कहाता हैं। दो वस्तुओ सें ग़त्यादि सामान्य रूप से रहने के 
कार्य जो ज्ञान उत्पन्न होता है उसे 'सामान्यतो इृष्ट कहा जा सकता 
हूं । उपमान में प्रसिद्ध वस्तु-लाधम्य से अप्रसिद्ध की साधन्म होती है, 
जैसे यथा गौम्तथा गवय । आप्तोपदेश को शब्द-प्रमाण कहते है । 
इसमे वेदादि आगमों द्वारा प्राप्त ज्ञान का समावेश हो जाता है । 
प्रमाण ग्राह्म अर्थ प्रमेय है, जिसके अन्तर्गत श्रात्मा, देह, बुद्धि, 
इन्द्रिय-सुख आदि हैं। कसी वस्तु-विशेष के सम्यक्‌ ज्ञान के प्रति जो 
शका होती है वह सशय हैं। किसी फल की इच्छा से जो कार्यारम्म 
होता है वह प्रयोजन है। दृष्टास्त वह हे जिसमे विवाद का कोई विषय 
ही न रहे । सिद्धान्त चार प्रकार के हैं, जेसे सचंतन्त्र, मतितन्त्र, झथिकरण 
च्‌ अन्युपगम | प्रतिज्ञा, हेतु, इृष्टान्त, उपसय, निगम आदि पाँच 
अवयच है। सशय का उपरम तकी कहाता-हैं१” सरन्देंद व. तक के हू व्‌ तके 
पश्चात्‌ जो निश्चय होता. है डसे निर्णय कहते है। पक्षप्रतिपक्ष-परिग्रह 
से गुर-शिष्य के जो प्रश्नोत्तर होते हैं उसे वाद कहते है । चादी-प्रतिवादी 
की विजिगीषा से प्ररित बातचीत में छुल्न-जात्यादि दूषण का आ जाना 
जल्प कुहाता दे | प्रतिपक्ष-साधन-विद्दीन बातचीत को वितण्डावाद कहते 
हैं। हेत्वाभास, जिसमे देतु का आभास-मात्र ही रहता है, पाँच प्रकार का 
होता है, जेसे असिद्ध, विरुड़, अनेकानितक, कालात्यवापदिष्ट व 
अकरुणसभ । छुल उसे कहते हैं, जिससे बोलने वाले के अर्थ को बोड- 


स्र्ट भारतीय सस्कृति 


मरोडकर दूसरा ही अथ लगाया जाय । इसके तीन प्रकार है--वाक्‌ छुल, 
<ज्रासान्य छुल व उपचार छूल । जाति मे अदूषण का दूधण के समान 
आभास होता है । इसके चौबीस प्रकार है। निम्नहस्थान डसे कहते ह 
जहाँ विपक्ष का निगम्रह होता है । प्रतिज्ञा, हानि, सनन्‍यास, विरोध आदि 
इसके विभेद्द हे | 
न्याय के अनुसार, आत्मा व प्रकृति एक-दूसरे से भिन्न है। ज्ञात 
जीवात्मा का गुण हे । इच्छा, प्रयत्न, सुख, दु ख आदि भी उससे सम्ब- 
न्धित है| प्रकृति पूर्शतया जड हैं। मन व आत्मा के संयोग से चेतना- 
प्न वे आत्म! 
शक्ति उत्पन्न होती है। आत्मा व शरीर ढोनों ही बिल्लकुल भिन्न-भिन्न 
हैं। आत्मा शरीर के बन्धन से मुक्त होना चाहता हे। वह जन्म मरण 
के दु खो से छुटकारा पाना ही सर्वोत्तम समझता है। वह मन छी 
सहायता से एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश करता है। शरीर छोडते 
समय वह दिखाई नहीं देता, क्योझि वह अखु-मांत्र ही दे.। चर्मचचुओं 
से उसे देखना असम्भव ही है। विभिन्न शरीर में रहने वाली आत्मा 
को जीव भी कहते...हैं। ऐसे कितने ही जीव है । दृष्ट ज़गत्‌, जो क्रि 
जीवात्मा व प्रकृति से बना है, ईश्बर की कृति है। जीवात्सा के विभिन्न 
अनुभवों के लिए वेंह इस रूष्टि की रचना करता है। उसी की उपासना 
से केवल्य प्राप्त होता है । 
वशेपिक--कणाद मुनि इस दर्शन के प्रणता थे। नेयायिक व 
वेशेषिक देवताओं के विषय में कोई भेद नहीं है, भेढ केवल तत्त्वों के 
सम्बन्ध में हैं। द्वव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष, समवाय आदि 
तत्व हैं । व्रव्य नो हैं, जेसे भू, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिशा 
आत्मा व मन! गुण चोबीस है, जेसे स्पश, रूप, रस, गन्ध, शब्द, 
संख्या, विभाग, सयोग, परिणाम, एथक्त्व,परत्व, अपरत्व, बुद्धि, सुखेच्छा, 
दु खेच्छा, धसे, अधर्म, प्रयत्न, सस्कार, द्वंष, स्नेह, गुरुत्व, द्ववस्व व 
वेग । ' कम के पाँच सेद हैं, जेसे उत्तप, अवक्षेप, अव#त्वनक, प्रसारण 
व गज़न । सासान्य के दो प्रकार है, पर, अपर। विशेष के हारा वस्तुओं. 
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की भिन्रता का ज्ञान होता है। आधार-आधेयभूत अयुतसिद्धों का जो 
सम्बन्ध रद्दता है उसे समन्वय कहते है, जेले पट में तन्‍्तु | पश्चात्‌ के 
आचायों ने अभाव को सातवाँ तत्व माना है । इस दर्शन मे प्रत्यक्ष, 
अनुमान, स्घृति, आषंक्षान आदि चार प्रमाण ..मान्य है। सशय, 
विपर्यथ, अनध्यवसाय, स्वप्न आहि से विपरीत ज्ञान ब्राप्त होता है। 

परमाणुवाद वेशेषिक दशन की विशेषता है। उसऊा प्रारम्भ उप- 
निषदों से होता है। जैन, आजीविक आदि द्वारा भी उसका उल्लेख 
क्या गया है। किन्तु कणाद ने उसे व्यवस्थित रूप दिया। परमाखु 
जगत के उपादान कारण माने जाते है। परमाझ एकत्रित व प्रथक्‌ 
होते रहते हैं। यह कार्य अनन्त काल से चला आता है। अग्नि व 
पृथ्वी के परमाणओं द्वारा ईश्वर के ध्यान-सान्न से यह ब्रह्माण्ड उत्पन्न हो 
जाता ह । इसम ईश्वर जगतू व ब्रह्मा को उत्पन्न करता हे'। इस प्रकार 
आर सृष्टि भी होती है। ब्रह्मा परम ज्ञान व परम शक्ति हारा मानस- 
पुन्र, प्रनापति, मनु, ठेवता, पितर, ऋषि, चार वर्ण व अन्य जीवों को 
उत्पन्न करता है। सृष्टि व प्रलथ अनन्त काल तक होते रहते हे। 
अहिसा ही परम धर्म हे व हिसा अधर्म है। ससार से घणा करना ही 
हिला है। धर्म से हर प्रकार की उन्नति होती है। इसलिए दुष्ट 
मनोवृत्तियों का निरोध करना चाहिए । आत्मा का अदृष्ट से सम्बन्धित 
होकर शरीर धारणा करना ही“ससार है। उससे प्रथक होना मोक्ष है। 
नेयायिकों के समान वेशेषिक सिद्धान्त के अनुयायो भी एक जगन्नियन्ता 
इंश्वर को मानते ह। सेद्धान्तिक दृष्टि से न्याय व वेशेषिक मे बहुत कम 
अन्तर है । दोनों में आत्मा-सम्बन्धी सिद्धान्त एक-सा हैं । यही हाल 
उनके परमाणुयाद का भी है । 

साख्य--इस दर्शन के प्रणता कपिल्न मुनि थे। इस दर्शन से 
पश्चीख तत्व माने गए हें, जिनमे पुरुष व प्रकृति मुख्य है । मा 
का सम्बन्ध अन्ध व लेंगडे के सम्बन्ध के समान हे। ग्क्ृति अन्धी है । 
व परुष लंगढा हं । जब तऊ परुष प्रक्रति से अपना फ्रथक्त्व नही सेसम्क 
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लेता, तब तक ससार का नाठक चला करता है। पुरुष को केवल्य-ज्ञान 
होते ही यह सब बन्द हो जाता है। अविवेक ही पुरुष व प्रकृति का 
सम्बन्ध कराता है। यह ससार प्रकृति से ही विकसित हुआ है। प्रकृति 
के सत्व, रज, तम आदि तीन गुण हैं। जब तक तीनों गुण साम्य 
की अवस्था मे रहते है तब तक प्राकृतिक विकास नहीं होता । किन्तु 
गुण क्षोम होते हो प्रकृति का विकास प्रारम्भ हो जाता है, व पुरुष भी 
अविद्या के कारण इसमे फँस जाता है। यह विकास इस प्रकार होता 
है---प्रकृति ( प्रधान, अब्यक्त ) (१) महत्‌ (२) बुद्धि (३) अहकार 
(स्रात्त्िक, राजस, तासस)--खात्विक अहंकार (४) मन (२-१४) दस 
इन्द्रिय, तामस अहकार (१५-१६) पद्चतन्मात्रा (२०-२४) पश्चमहा- 
भूत । इस प्रकार प्रकृति के चौबीस तत्त्व विकसित होते हैं व पतच्चीसचाँ 
तत्त्व पुरुष है। ये सब मिलकर साख्य के पश्चीस तत्त्व होते है । 
साख्य दर्शन में आत्मा को पुरुष कहा गया है। पुरुष अनेक हैं। 

वे चुपचाप प्रकृति-नटी का नाटक देखते है। साख्य दशन सें पुरुष को 
अमूर्त, चेतन, भोगी, नित्य, सर्वंगत, अक्रिय, अकर्ता निगु ण॒सृकच्म 
इत्यादि माना गया है। जब पुरुष शरीर, सन, इष्धिय-अमद्--से बँध 
जाता है, तब जीव कहाता हे। पत्येक जीव का स्थूल शरीर रहता दै 
जो झत्यु के पश्चात्‌ नष्ट हो जाता है। उसका एक सूच्म शरीर भी 
रहता है, जिसे लिंग शरीर भी कहते है / इसी शरीर के साथ जीवात्मा 
पुनर्जज्म धारण करता है । साख्य दुशन में ज्ञान पाँच प्रकार का माना 
गया है, जेसे प्रमाण, विपरश्र॑थ, विकल्प, निदा व स्मृति । प्रमाण तीन 


हैं--प्रत्यक्ष, अनुमान-व--झब्द.। यह खसार दुखमय है। यहाँ 
आध्यात्मिक, आधिदेविक, आधिभौतिक आदि तीन अकार के दुख 


रहते है । सत्य ज्ञान या विवेक द्वारा इन दु खो से छुटकारा होता है । 
सिथ्य ज्ञान से उनकी वृद्धि होती है। नि*स्वार्थ व्ृत्ति द्वारा सदगुणो 
को प्राप्त करने से सत्य ज्ञान की प्राप्ति होती है। योग, वेराग्य, ध्यान 
झादि सी आवश्यकीय हैं। रजो गुण व तमो गुण को घटाकर सखत्व 
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की वृद्धि करनी चाहिए | कुछ विद्वानों का मत है कि साख्य दर्शन मे 
ईश्वर को स्थान नहीं है! साख्य के प्राचीन आचायों ने यह तो स्पष्ट 
रूप से नहीं कहा कि ईश्वर नहीं है, किन्तु इस बात का उल्लेख किया 
है कि ईश्वर के अ्रस्तित्व की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। यह 
जगत्‌ प्रकृति से ही विकसित होता है। किन्तु आगे चलकर खसाख्य के 
आचार्यों को अपने दर्शन की एक त्रुटि का अनुभव होने लगा | जब कि 
पुरुष तटस्थ व दृष्टा मान्न है व अन्धी प्रकृति स्वत कुछ भो नहीं कर 
सकती, तब प्राकृतिक विकास का प्रारम्भ केसे होता है? बाचस्पति, 
विज्ञानभिकछु, नागेश प्रभ्टति को एक व्यवस्थापक ईश्वर की आव- 
श्यकता प्रतीत हुईं व उन्होंने ईश्वर के अस्तित्व को मान लिया | वही 
ईंश्चर प्रकृति के विकास को व्यवस्थित करता है। 

योग--इस दर्शन के प्रणेता पतश्जलि मुनि माने जाते हे, जो 
कदाचित्‌ महाभाष्यकार भी थे। योग व साख्य में इतनी सेद्धान्तिक 
समानता हं कि कपिल के निरीश्वर साख्य से इसको भिन्नता बताने 
के लिए इसे सेश्वर साख्य भी कहते है । इसके सिद्धान्तों के अनुसार 
घासाहिक अीबन का उपुसय इ दार के कारग लाई _जीवच_ का डदुभव इच्छाओं के कारण होता है। इसलिए 
चित्त-वृत्तियों का निरोध परम आवश्यकीय दहै। यही सच्चा योग है | इन 
इच्छाओं को रोकने का अभ्यास करने से चित्त को अधीन किया जा 
सकता है। अचयड पक मिदेक के लिए अष्टाहु,ग्रेगा की साधना 
आवश्यकीय है ॥ (28 >> ७.४ प्रहार , ध्यान, 
घारणा, समाधि आदि «......... ७४ अशीड योग के साधन से 
शरीर व मन की अ्रच्छी पुष्टि होती है, जिससे मन पर कुवासनाओं का 
कोई प्रभुत्व नहीं हो सकता । इस प्रकार कैवल्य की प्राप्ति हो सकती है 
योग दर्शन से इस बात को भी मान लिया गया है कि सब लोग 
कीवल्य की प्राप्ति नहीं कर सकते । उनके लिए क्रियायोग ही। पर्याप्त 
है, जिसके अन्‍्तेगंत तप, स्वाध्याय व ईश्वर-प्रणिधान है। य्रीग का 
ईश्वर जगत्‌ का कर्ता नहीं है, किन्तु प्राकृतिक विकास का प्रथम दर्शक 
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है, व जीवों को प्रकृति से एथक्‌ उन्हे केवल्य प्राप्त कराने मे भी 
सहायर्क' होता है। 
पूर्व मीमासा--इसके प्रणेता जेमिनि झुनि थे | इसे कर्म मीमासा 
भी कहते है, क्योंकि इसका सम्बन्ध कर्मफाण्ड से है। इसके मन्तब्या- 
नुसार नित्त, नेमित्तिक यज्ञादि के करने से ही सच्ची मुक्ति प्राप्त हो 
सकती है। सब कमों का प्रारम्भ वेदों से होता है। इस मीमासा के 
अनुसार चोदना लक्षण वाला अथ ही धर्म है, (मीमासा-सूत्र १११२) व 
डसी धर्म का परीक्षण करना पूर्व मीमासा का मुख्य उद्देश्य है। इसमे 
यज्ञों का ही प्राबल्य है, दार्शनिक सिद्धान्त तो गोण रूप से हैं। वेद 
सवॉपरि है व कम का ज्ञान पर प्रभ्ुत्व है। पू्े मीमासा में तीन प्रमाण 
माने गए हैं--प्रस्यक्ष, अनुमान व शब्दु । पश्चात के आचायों ने तीन 
प्रमाण और माने है---उपमान, अ्रर्थापत्ति व अभाव । इन प्रमाणों से 
सिद्ध ज्ञान ही उपादेय है। श्ञान-प्राप्ति के चार अड्ग हैं--ज्ञाता,, झेय, 
ज्ञान कारण व ज्ञातता । पूर्व मीमासाकार ने आत्मा के अस्तित्व के 
लिए विस्तृत रूप से कोई प्रमाण नहीं दिए। इस सम्बन्ध में वेदान्त 
के सनन्‍तव्य को ही मान लिया गया है। प्राकृतिक जगत्‌ का अस्तित्व 
यथार्थंतापूर्ण है, तथा वह मन से पृथक्‌ है, जो कि उसका साज्ञात्कार 
करता है। प्रभाकर के मतानुसार, आठ तत्त्व हें--द्रच्य, गुण, कम, 
सामान्य, परतन्त्रता, शक्ति, साइश्य व सख्या | गुणों के अधि७ष्ठान को 
द्रव्य कहते हैं, जो कि नो है--भू, जल, वायु, अग्नि, आकाश, आत्मा, 
सन, काल व स्थान | द्वव्य तथा गुण के सम्बन्ध के बारे मे पूर्व 
मीमासा ने वेशेषिक दर्शन से लिया है। इस मीसासा के अनुसार कर्म 
तीन प्रकार के माने गए हे--नित्य, नेमित्तिक व काम्य । तीनों कण इन 
कर्मों के ऊरने के अधिकारी हैं | कम व परिणाम का सच्चालन “अपूर्व 
द्वारा होगा है। पू मीमासा में कितने ही देवताओं का डल्लेख है जो 
यज्ञ में हृविष प्राप्त करते हैं। सीसासकों को इन देवताओं के अतिरिक्त 
किसी अन्य सर्वोपरि देवता की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । उनके 


धर्म व दर्शन र्‌रेरे 


सिद्धान्तानुसार कर्म ही परम सत्य है ओर ईश्वर-धर्म दे । 

वेदान्त--इस दर्शन को उत्तर सीमासा भी कहते हैं। इसके”ई णेता 
बादरायण या व्यास मुनि माने जाते हैं | दूस दर्शन के अनुसार प्रमाण 
दो हैं--श्रुति (अस्यक्ष), व सस्‍्वथति (अनुसान)। इस जगत्‌ में ब्रह्म ही 
सत्य है । पुरुष व प्रकृति उसी के परिवतित स्वरूप हैं। पुरुष में जो ब्रह्म 
हें, उस पर पुरुष का कोई प्रभाव नहीं पढ़ता । दिनों का भेद मुक्ति के 
पश्चात्‌ भी रहता है। यह ससखार ब्रह्म के सकलहप का परिणाम है । यह 
डसकी लीला है। मोक्ष-प्राप्ति के लिए जीवात्मा को अच्छे-अच्छे गुण 
प्राप्त करने चाहिएँ, जिससे आत्म शुद्धि हो सके व जीवन पवित्र बन 
जाय । + 

शकर का मायावाद--शकराचार्य ने वेदान्त-सूत्रों पर भाष्य 
लिखकर एक नया सिद्धान्त प्रतिपादित किया है, जिसे शाकर वेदान्त या 
मायावाद कहते है । वेदान्त सूत्रों में शकर के सिद्धान्त के द्विए सामग्री 
अवश्य है, किन्तु उसका स्वरूप व्यवस्थित नहीं है। डसे शकर ने 
व्यवस्थित क्चिया। सायावाद का मुख्य सिद्धान्त हे कि जो-कुछ दिखाई 
देता हे वह सत्य नहीं है, वद्द केवल आभास-मातन्न है। जिस प्रकार रात्रि 
के अन्धकार में रस्सी में सर्प का श्रम हो जाता है, उसी प्रकार अ्विद्या 
के अन्धकार में ब्रह्म इल जगत्‌ के रूप में दिखाई देता है। बह्य का हस 
प्रकार दिखाई देना उसके सायान्वित होने के कारण भी है। जीव को 
मायान्वित ब्रह्म सी कह सकते है । इस प्रकार अनेकत्व कवल्न आभास 
है व एकत्व एक मात्र सत्य है । “ब्रह्म सत्य॑ जगन्मिथ्या” (ब्रह्म लत्य 
है, जगत्‌ मिथ्या है ), “सर्व खलु इृद ब्रह्म” ( यह खब-कुछ बह्म है), 
“तत्वमसि” ( तू वही है ) आदि डपनिषदों के वाक्यों स्लेशकर सत 
की पुष्टि की जाती है। जब जीवात्मा सच्चे ज्ञान के प्रकाश में अविद्या- 
न्धकार को दूर करके माया के फन्‍्दे को तोड़ देता है, तब उसे एकत्व 
का भास होने लंगता है, और वह अनुभव करने लगता हे कि “अहं 
अह्मा अस्मि” (में ही ब्रह्म हैँ) । इसी को मुक्ति कहते हैं । 
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अन्य आचार्यो के मत--रामानुज, मध्च, निम्बाक, वछुभ आदि 
मध्यकीज्ञीन आचायों ने भी वेदान्त-सूत्र पर अपने-अपने भाष्य लिख- 
कर सिन्‍न-भिन्न सन्‍्तव्य प्रतिपादित किये, जो विशिष्टाह्वेत, द्वेताह्वैत, 
शुद्धाह्केत आदि नामों से जाने जाते है | जीव व ब्रह्म के सम्बन्ध को 
समझाने मे जो भेद है उसी के कारण उनके मन्तव्यों मे भी भिन्‍नता 
आ गई है, अन्यथा अन्य सब सिद्धान्त एक से हैं । स्थानाभाव के 
कारण यहाँ उन पर विस्तृत रूप से विचार नहीं किया जा सकता । 

(ख) घामिक विकास 

जत्रिदेव--वैदिक काल के पश्चात्‌ ज्यो-ज्यों समय बोतता गया, 
त्यों-त्यों धार्मिक जीवन में भी बहुत-से परिवर्तन होते गए और उसका 
विकास होने लगा। समय की गति से वह विकास उस अवस्था को 
पहुँचा जो “हिन्दू-धर्म' के नाम से जाना जाता है। यों तो आज जो 
धामिक मन्तव्य इस नास से जाने जाते हैं, उनका आरम्भ वेदों से ही 
होता है, किन्तु इस धर्म में विकास की अ्रवस्था में बहुत-सी ऐसी बातें 
समा गईं, जो उसको मौत्षिक श्रवस्था में नहीं थीं। बेदिक काल के 
इन्द्र, वरुण, अग्नि आदि का महत्त्वपूर्ण स्थान ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश 
आदि ने ले द्िया। उन्हीं की स्तुति, उपासना आदि की जाने लगी । 
त्रिदेव की भावना पुराणों में अधिक विकसित हुईं । इस भावना का यह 
मतलब कदापि नहीं हो सकता कि वेदकालीन एकेश्वरवाद का स्थान 
अनेकेश्वरवाद ने से लिया। बह्य, विष्छु और मद्देश परमेश्वर के दी 
तीन स्वरूप उसकी विभिन्न शक्तियों के च्योतक माने गए ॥/ बह्या का 
काम सूजन करना, विष्यु का काम रक्षण करना और शिव का काम 
नाश करना था। ससार में तीनो प्रव्ृत्तियाँ स्पष्ट रूप से दिखाई-देली 
हैं। ये परमेश्वर द्वारा ही प्रेरित होती हैं। इस प्रकार त्रिदेव को कल्पना 
में एक ही परमात्मा को विभिन्न दृष्टिकोणों से देखा. गया है। उसमें 
अने# देवताओं का भाव निद्धित नहीं हैं । ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, 
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स्‍्यों-त्यों लोग गूढ़, घामसिक और दृशेनिक सिद्धान्त समझने मे अससर्थ 
होने लगे । परिणामत मुक्ति प्राप्त करने का या ईश्वर को समर्कने का 
एक ओर मार्ग हूंढ़ा गया | इसका नाम 'भक्ति-मार्ग! है । । 

भक्ति-मार्गं--भक्ति-मार्ग का डहदेश्य इष्ट देवता की उपासना, भक्ति, 
उसके गुण-गान, भजन, सकीतंन आदि द्वारा मुक्ति प्राप्त करना है। 
पहले-पहल ब्रह्मा, विष्णु और महेश ही साधारणतया इश्टदेव माने जाते 
थे। किन्तु धीरे-धीरे इन तीन देवों के अतिरिक्त कितने ही इष्टदेव हो 
गए ओर प्रत्येक की भक्ति, पूजा आदि की विधि में भी अन्तर हो गया। 
इस प्रकार वेष्णव, शेव आदि कितने ही सम्प्रदाय उत्पन्न हो गए। धर्म 
के इस परिवतित स्वरूप का सुन्दर और स्पष्ट चित्र पुराणों में मिलता 
हैं। एक पुराण से अठारह महापुराण और अठारह उपघुराणों का बनना 
ही इस बात का स्पष्ट श्रमाण है कि भक्ति की गड्जा भिन्न-भिन्न खोतों 
में बहने लगी थी और उसने समस्त भारतवर्ष को अपने जल्न से परि- 
प्लावित कर दिया था । 

कुछ विद्वानो का मत है कि यदि ऐतिहासिक इृष्टि से भक्ति-मार्ग 
पर विचार क्या जाय तो यह कद्दा जा सकता है कि कदाचित बौद्ध- 
धर्म के महायान के प्रभाव से भक्ति का प्रादुर्भाव हुआ । बोधिसत््वादि 
को पूजा उसके ग्रुण-गान, भजन, सकीतंन आदि करना महायान का 
सुख्य सन्‍्तव्य था। इससे जनलाधारण का आकर्षण उसकी ओर बढ़ने 
लगा। हिन्दू-धर्म ने सहायान की इस विशेषता को अपनाकर बौद्ध धर्म 
के बढते हुए वेग को रोक दिया। बोधिसत्त्व के स्थान मे विष्णु, शिव 
आदि की भक्ति की जाने लगी | इस मन्तव्य को पूर्णतया पुष्टि नहीं 
दीजा जा सकती। भक्ति-मार्ग के विकास पर बौद्धधर्म का कुछ प्रभाव 
अवश्य पढा होगा । किन्तु यह वो सम्भव नहीं दे कि उसका प्ारम्भ 
बौद्ध धर्म से हुआ हो, क्योंकि जैसा कि पहले बताया जा चुका है, 
भक्ति-सार्ग की जडें तो ऋग्वेद में पाई जाती हैं। 

भागवत या वेष्णव सम्प्रदाय--ऐतिहासिक प्रमाणों से सिद्ध 


रद भारतीय सस्क्ृति 


होता है कि ईंसा के पूर्व की पहली शताब्दी में भागवत सम्प्रदाय का 
प्राबल्य ५ था। पश्चिमोत्तर प्रान्व के यूनानी राजा एणिटियाल्किडास का 
राजदूत हिल्लीयोडोसे मध्यभारत के बेसनगर ( आधुनिक भेलसा के 
निकट ) के राजा के पास भेजा गया था। वहाँ जाकर हिल्लीयोडोरो 
विष्णु का परम भक्त हो गया, यहाँ तक कि उसने विष्खु का सन्दिर 
बनवाया और एक विष्जु-ध्चज-स्तस्भ खड़ा करवाया, जिस पर एक लेख 
खुद्वाया | उक्त लेख में “परम भागवतों हिल्लीयोडोरो' शब्द भी आते 
हैं। इससे पहले के भी भक्ति मार्ग के अस्तित्व के प्रमाण मिलते हैं । 
चन्द्रगुप्त मौय के समकालीन यूनानी राजदूत मेगास्थनीज़ ने कृष्ण 
और शिव की भक्ति के प्राबल्य का स्पष्ट उदलेख किया है। पातज्लल 
महाभाष्य (६० पू० द्वितीय शताब्दी ) में कंलह-बध और बाली-वध 
नाटकों के अभिनय के उद्लेख से भी पता चलता है कि ई० पू० द्वितीय 
शताब्दी में भी भक्ति-मा्ग का प्राबल्य था। भक्ति-सार्ग का प्राबल्य 
उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया। गुप्त सम्नाटों के खेखों से मालूम होता है 
किये अपने नाम को परम भागवत” पदवी से अल्कृत करते थे । 
इस प्रकार भागवत सम्प्रदाय का इतिहास बहुत ही आचीन तथा 
विस्तृत है। 

शेव सम्प्रदाय--भागवत सम्प्रदाय के साथ-साथ शैच सम्प्रदाय 
का भी विकास हुआ था। प्राचीन काल में इसका विशेष प्र।बल्य 
पश्चिमी भारत में था । महाभारत और प्राण में जो शाकद्वीपों का वर्णन 
आता है, उसमें बताया गया है कि वहाँ शेवों का प्राबल्‍्य था। ईसा 
की द्वितीय शताब्दी में कुछ कुशानवंशी राजा भी शेव बन गए थे । 
ईसा की छुठवीं शताब्दी में हुणों ने भी इस मत को अपनाया, ज़ेम्रः 
कि तोन्‍्माण, मिहिरगुल आदि हूण राजाओं के सिक्कों से मालूस होता 
है । धौरे-धीरे यह सम्प्रदाय भारत भर में फेल गया । कितने ही वर्षों 
तक दैंकिण भारत में इस सम्प्रदाय का प्रसुत्व रहा । वैष्णव और शैव 
दोनों ही सम्प्रदाय बराबरी से उत्तरोत्तर दृद्धि करने छगे । कभी-कभी 
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उनके अनुयायियों में छुछ मुठभेड भी हो जाती थी, किन्तु साधारण- 
तया भारत के धार्मिक बातावरण में सहिष्णुता का साम्राज्य रहुड्ा था। 

पुराण--धुराणों के विकास और लम्प्रदायों के विकास का घनिष्ठ 
सम्बन्ध मालूम होता है। प्राचीन काल्न से ही इतिहास-पुराण का 
साहित्य जननसाधारण को प्रिय लगता था। इसी प्रकार भक्ति-मार्ग भी 
उनका प्रिय सास था। इसलिए पुराण और भक्ति-सार्ग का सम्बन्धित 
हो जाना स्वाभाविक ही था। पुराणों ने सम्प्रदायों के धर्मग्रन्थों का 
कास दिया। हृष्टदेवता की भक्ति, पूजा आदि अत्यन्त ही विस्तार से 
चगूत ऋरना पुराणों का मुख्य उददं शय॒ बन गया। शिव, भाकंण्ड्य, 
विष्णु, मत्स्य, गरुड, भागवत आदि पुराणों का रहस्य इसी में छिपा 
हुआ है। 

भक्ति-मार्ग का उत्तरोत्तर विकास--ज्यों-ज्यों समय बीतता गया 
स्थों-स्यों भक्ति-मार्ग विकसित होता ही गया । सध्यझाल में इस विकास 
की पराकाष्ठा हो गईं, जब फि भारत के भिन्न-भिन्न भागों में कितने ही 
सन्‍त उत्पन्न हुए, जिन्होंने हिन्दी, गुजराती, मराठी, बड्बला कन्नढ़, 
तामिल्न, तेलुगू आदि भारत की विभिन्न भाषाओं में मध्यकाल्ीन भक्ति- 
साहित्य का निर्माण फिया। कबीर, रामानन्द, सूरदास, तुलसीदास 
चंतन्य महाप्रभु, नरसिह मेहता, सीराबाईं, तुकाराम, रामदास, ज्ञानेश्वर 
आदि सन्‍्तों ने मध्यकात्न में'सक्ति की गंगा को समस्त भारत में बहाया 
था। आज सी भारत के जनसाधारण के हृदय-सिंहासन पर वे ही सन्त 
वर्तमान हें। उन्हीं के वचन भारतीयों के जीवन को नियन्त्रित और 
सब्बालित करते हैं। उनमें से कितनों ने ज्ञान और भक्ति का सुन्दर 
सुमन्‍्वय करने का प्रयत्न सी किया है। भक्ति-काव्य ने भारत के हृदय 
पर अपना अच्छा प्रसुत्व जमा लिया है। 

भक्ति-साग की बुराइया--भक्ति-मार्ग के विकास की चरम सौमा 
होने के पश्चांत्‌ उसमें कितनी चुराइयाँ भी आने लगीं । इंप्चर की 
सक्ति के नाम पर कितना ही अनाचार किया जाने ल्वगा। िसिन्न 
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सम्प्रदायों के आचार्यों में से विद्वत्ता का लोप होने से आडस्बर, इन्द्रिय- 
ल्लोलुपैशा आदि का साम्राज्य बदने लगा। आचाय और उनके अजुयायी 
अपने आदुर्शों से विचल्लित होने क्गे | परिणामत' इन सम्प्रदायों के 
व्यावहारिक जीवन के प्रति शिक्षित समुदाय में घणा का भाव पेदा होने 
लगा, व समाज में एक प्रकार की क्रान्ति उत्पन्न हो गईं, जिसका दौर- 
दौरा अभी भी चला जाता है। इस प्रकार भारत के धार्मिक इतिहास 
में भक्ति-मार्ग का स्थान अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण है। 
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साहित्यिक विकास 
(98/8७/9989 » (७७५ ७) 


() 
बंदिक वाडमय 
बद---वेद” शब्द जानना! अर्थ बाद्दी विद” धातु मे अच! या 
धजञ! प्रत्यय लगाने से बनता है, व उसका श्रथ ज्ञान होता है। डसको 
चीनता व पविन्नदा के कारण उसे ईश्वरीय ज्ञान भी कद्दते हैं। धम- 
निष्ठ भारतीय उसे अपौरुषेय मानते हैं, अर्थात्‌ ईश्वर को डसका कर्ता 
मानते हैं। विभिन्‍न सन्‍्त्रों के ऋषि मन्त्रदृष्टा-मात्र माने जाते हैं। वेद 
या वैदिक साहित्य से साधारणतया तीन प्रकार के साहित्यिक अन्थों 
का बोध द्ोता है, जिनमें से कुछ श्राज तक सुरक्षित हैं, व कई का पता 
नहीं है । प्राप्य साहित्य का जयोरा इस प्रकार है--(? ) सहिता-बऋ्क्‌ 
यजु , साम, अथर्व आदि चार सहिताएँ हैं, (२) वाह्मयगर--इस साहित्य में 
गद्य के रूप में यज्ञादि-विषयक बहुत सी बातें हैं । प्रत्येक सहिता से 
सम्बन्धित ब्राह्मण दें, जेसे ऐवरेय, कौशोतकी या शाड्रायन (ऋग्वेद), 
तेत्तिरिय, शतपथ (यज॒वेंद), पश्नचिश, षड्विश, अद्भुत, दालन्दोग्य 
“ ट्जधेद), गोपय (अथर्व वेद, आरण्यक व (३) आर एयक व उपनिषद्‌-- 
ब्राह्मण साहित्य का अन्तिम भाग आरण्यक कहलाता है, उसमे यज्ञों को 
दाशनिक ठग पर समझाया गया है। आरण्यक के अन्तिम भाग को 
उपनिषद्‌ कहते हैं, जिसमें दार्शनिक ढड् पर बह्मय, जीव, प्रकृति आदि 
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का विवेचन किया गया है। विभिन्न बेदों से सम्बन्धित डपनिषद्‌ इस 
प्रकार. हैं->ऐतरेय, कौशीतकी (ऋग्वेद), तेत्तिरीय महानारायण, कट 
मेत्रनायणोय, ब्रृहदारण्यक (यजुर्वेद), छानदोग्य, केन (सामवेद) | 
बेद-काल--उपरिनिर्दिष'्ट साहित्य मे ऐपेतिहासिक दृष्टि से सहिताएँ 
सर्व प्रथम हैं, तत्पश्चात्‌ ब्राह्मण व उपनिषद्‌ साने जाते है। सहि- 
ताश्रों में मी ऋग्वेद सहिता प्राचीनतम है। अतणएव वेद-फझाल निर्णय 
में ऋग्वेद-काल-निर्शयय ही मुख्य प्रश्न है। ऋग्वेद का काल-निर॑य 
करना एक जटिल समस्या है। भाषा की कठिनता व प्राचीनता के 
कारण वेदिक मन्‍्त्रों के सच्चे अथ को समझना भी मुश्किल हो गया 
है । इसलिए इस सम्बन्ध में कोई भी मत स्थिर करना सरल नहीं हैं। 
इस दिशा में मेकक्‍्समूलर का प्रयत्न महत्त्वपूर्ण है। उसने प्राचीन 
उपनिषदों में बोदड सिद्धान्तों की भूमिका देखकर तय किया कि उप- 
निषद्‌ बोद्ध काल के कुछ ही पहले के होने चाहिएँ | उनका समय ईं० 
पू० छुटी शताब्दी रखा गया। उसने बाह्मण-साहित्य के लिए हैं ० पू० 
२२०० ब्ष यजुर्वेद, अथवंबेद आदि के लिए ई० पू० १००० वर्ष, 
ऋग्वेद के लिए हं० पू० १२९००-३१२०० के मध्य का काल निश्चित 
किया । ज्योतिष शास्त्र की सहायता से तिलक व जेकोबी ऋग्वेद को 
ईं० पू० ४६४०० वर्ष तक ले जाते हैं । विण्टरनीज भारत के बाहर पाये 
गए वेदिक सरक्षति के चिह्लों के आधार पर ऋग्वेद को ईं० पू० ३००० 
वर्ष का सिद्ध करते हैं । ब्हूलर मेक्‍्समूलर के मत का खण्डन करते हुए 
कहते हैं कि ऋग्वेद ई० पू० १२०० वर्ष के बहुत पहले का होना 
चाहिए। इन सब सिद्धान्तों के विपरीत अविनाशचन्द्रदास भुगभ-शासस्‍्त्र 
की सहायता से ऋग्वेद को लाखों वर्ष पूर्व का सिद्ध करते है । 
वेदोत्पत्ति व पुराण--वेद कब व केसे बने इन प्रश्नों कोलुराश 
की सहायता से हल किया जा सकता है। वायु, विष्णु आदि पुराणों में 
जहाँ राज-वंशावल्ियाँ दो हैं, वहाँ वेद-मन्त्रों के हरष्टा ऋषियों के 
सम्बन्ध में भी कुछ-कुछ पेतिहासिक सामग्री मिल जाती है। वेदिक 
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इहिताओं व अजुक्रमणिकाओं में मन्त्र दृष्टा ऋषियों का वर्णन आता है। 
इन मन्त्र-द्रष्टा ऋषियों में से कुछ के नाम पुराणों मे भी आते हैं तथा 
वहाँ उनके बारे में जो-कुछु कहा गया है, उसकी पुष्टि वेदिक सहिवाओं 
से होती है। वेद-मन्त्रों को उनके ऋषियों के क्रम के अनुसार व्यवस्थित 
करके उनकी भाषा आदि का आतल्लोचनातव्मक अध्ययन करके पुराणों की 
सहायता से उन वेदु-मन्त्रों की बनावट व उनके काल-निरणंय के सम्बन्ध 
मे बहुत-कुछु निश्चित रूप से जाना जा सकता दे पुराणों की सहायता 
से वेद-सम्बन्धो कितने ही अम दूर किये जा सऊते हैं। यहु, दृह्म, 
आदि को आधुनिक विद्वानों ने वेदकालीन जातियों के नाम माना है, 
जिन्हें पञ्ञाव से सम्बन्धित किया गया है व जिनका सम्बन्ध उस 
कपोल कल्पित 'दाशराज़-युद्ध से जोडा जाता है (ऋ० ८ा८३) | किन्तु 
पुराणों से यथाथ स्थिति का बोध होता दै व कटद्दा जा सकता है कि 
यदु, वुच्यू आदि चन्द्रवशी राजा ययाति के पुतन्न थे, व भारत के विभिलन 
भागों में राज्य करते ये, यहु के वशज आज भी भारत में यादव” नाम 
से जाने जाते हैं । इस प्रकार पुराणों की सहायता से वेदों के सनत्रो 
को उनके सच्चे स्वरूप मे समझा जा सकता है व तिथि-क्रम के अ्रजु- 
खार व्यवस्थित क्रिया जा सकता है । 
ऋग्वेद--ऋग्वेद सद्दिता को ऐतिहासिक लोग प्राधीनतम मानते 
हैं। उसमें दस मण्डल हैं और सब १०२८ सूक्त हैं। सम्पूर्ण ऋग्वेद 
को आठ अष्टकों मे भी विभाजित किया गया है। गत्येक अश्टक मे आठ 
अध्याय हैं और प्रत्येक अध्याय में कितने ही वर्ग हैं, जिनमें साधरणतया 
पाँच मन्त्र रहते हैं । मण्डलों के व्रष्टा ऋषि-विशेष हैं। उन ऋषियों के 
नाम ब्राह्मण-अन्थों तथा चेंदिक अनुक्रमणिकाओं में पाये जाते हैं, जेसे 
शत्समदे, विश्वामित्र, वामदेव, अनञ्रि, भरह्वाज और वशिष्ठ । ग्रे ऋषि व 
उनके वशज दूसरे मण्डल से सातवें सण्डल तक मन्त्र-द्ृष्टा माने जाते 
हैं । अनुकमणिकाओं में पहले, नें और दसवें मण्डल के सब ऋषियों 
के नाम भी दिये गए हैं। उनमें कुछ स्त्रियाँ भी हैं, जेसे वागाम्भणी 
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( ऋण १०१२९ ) घोषा काक्षोवती ( ऋ० १०४६६ बे ०।४०), अपाला 
आत्रेयी ( ऋ+० झाहइर )। कऋत्बेंद पूर्णतया घ वेद पूर्णतया धामिक मन्थ है। उसमे 
विभिन्न देवताओं की स्तुति की गईं है । डसके-ध््मिक-ओर-दयर्शनिक 
सिद्धान्तों का चर्गन घम्मं और दर्शन! के अध्याय में किया जा झुका है। 
इसके विरिफ बसे कश मत के मद अतिरिक्त उसमे कुछ मन्त्र ऐसे भी हे जिनकी सहायता से तत्कालीन 
तिक, आर्थिक और सामाजिक विकास का पता चलता है “इस 

प्रकार उसमें धर्म और दर्शन के अतिरिक्त राजनीति, समाज शास्त्र, अर्थ- रे दर्शन के अतिरिक्त राजनीति, समाज शास्त्र, अर्थ- 
व एम शासन दाल मना अि गणितादि विद्या, ज्योतिष-शास्त्र, काव्य, अलकार आदि विभिन्न 
शास्त्रों ओर विद्याओं के मोलिक सिद्धान्तों का उल्लेख दे, जिनका 
विवेचन अन्यन्न किया गया है । 

सामवेद जनक ला ऋग्वेद से अधिक सम्बन्धित है। ऐतिहासिक 
दृष्टि से उसका कोई महत्व नहीं हैं, क्योंकि ७९ मन्त्रों के सिवाय सब 
ही मन्त्र ऋगेद से लिये गए हैं, जो कि सोम-सम्बन्धी हैं। इस वेद 
कला कप । इसके खब मन्त्र सोम-यज्ञों के 
समय 'उच्चारित किये जाते हैँ । इन मन्त्रों को गाया जाता है। सामवेद 
में १९४६ मन्त्र हें और समस्त ग्रन्थ को दो अर्चिकाओं में बॉदा गया 
“है। पहली अर्चिका में ६ प्रपाठक है, जिनमे अग्नि, सोम और इन्द्र 
की स्तुति की गई है। दूसरी अर्चिका मे & प्रपाठक हैं । 


यजुर्वेद---यजुवेंद विशेष रूप से यज्ञः से सम्बन्धित है। विभिन्न 
यज्ञों के समय डच्चारित किये जाने वाले मनन्‍्त्रों का इसमें संग्रह है। 


दम मो शत के ऋन्न खिय गए है। आाइच पदिद बहनें को शक्ल 
यंजुवेद कहते हैं, जिसमे ४० अध्याय है। कुछ विद्वानों का मत है कि 
इसमे सर्वश्रथम १८ अध्याः सर्वप्रथम १८ अध्याय थे, बाकी के अध्याय बाद में मित्ञाये गए। 
इन अध्यायों में विभिन्न यज्ञों का वर्णन है। किन्तु इस वेद में यत्र-ततन्र 
सासाजिक ओर आर्थिक परिस्थिति के चित्र के लिए सी सामझी मिल्नती 


है, तथा रेखागणित, अइह्ृगणित-सम्बन्धी भी बहुत-सी बातें मालूस 
होती हैं। ऐतिहासिकों के मतानुसार यजुर्वेद ऋग्वेद से विभिन्न भौगो- 
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लिक, धामिर, सामाजिक आदि परिस्थितियों का दिग्दर्शन कराता है । 
उसमें पञ्ञाव को सिन्धु आदि नदियों का उल्लेख नहीं है, उसमे उत्तर 
भारत के उस प्रदेश का निर्देश है, जहाँ कुरू ओर पाश्चाल बसे थे । 
कुरु का प्रदेश कुरुक्षेत्र अत्यन्त पवित्र माना गया हे, जो सतलज और 
यमुना के मध्य में स्थित था । उसके पूर्व में गया भौर यमुना का सध्य- 
वर्ती मू-भाग पाद्चाल्नों का प्रदेश कहाता था। ये ढोनों प्रदेश भारत के 
सास्क्ृतिक विकास में महत्वपूर्ण स्थान रखते हैं। साधारणतया विद्वानों का 
ऐसा मत है कि ब्राह्मयणधर्म, संसक्ृति आदि ने अपना स्वरूप नहीं धारण 
किया । धार्मिक दृष्टि से यजुवेंद ओर ऋग्वेद में विशेष अन्तर प्रतीत 
नहीं होता, क्योंकि दोनों में लगभग एक-से ही देवता हैं । ऋग्वेद में 
यन्न-तत्र उल्लिखित प्रजापति यजुर्वेद में अधिक मद्त्तशाली है । ऋग्वेद 
का रुप यहाँ शिव के रूप में डपस्थित होता है, और शकर, महादेव 
आदि नामों से उल्लिखित हू । इसी प्रकार विष्णु ने महत्त्वर्ण स्थान 
ग्रहण कर लिया है तथा यज्ञ से उसका तादात्म्य स्थापित किया गया 
हैं। देव ओर असुर को क्रमश अच्छाई और बुराई से सम्बन्धित करके 
डनके पारस्परिक रूग्डों का भी उल्लेख किया गया है। यजुबेंद में 
बहुत-सी अप्सराओो का भी उल्लेख है। 

यजुर्वेद में सर्वक्रथम उपनिषद्‌ के ब्रह्म के दर्शन होते हैं। यद्यपि 
धार्मिक जीवन में विभिक्न देवताओं को स्थान प्राप्त था, तो भी यज्ञ 
अधिक महत्त्वपूर्ण माने जाते थे । यज्ञ की विधि, सामग्री तथा अन्य 
आवश्यक बातों का विस्तारश वर्णन किया गया है | शुकू यज॒वेंद के 
पहले अध्याय से दसवे अध्याय तक अमावस्या-सम्बन्धी तथा ग्यारहतवें 
से अठारहवे तक पूर्णिमा-सम्बन्धो यज्ञों का विस्तृत वर्णन है, जिन पर 
शतपथ' ब्राह्मण ( १-१।६-६ ) ने अच्छा प्रकाश डाला है। इस प्रकार 
हस समय यज्ञ का मदत्त्व बढ़ गया था और यज्ञ से अलोकिक शक्तियों 
की प्राप्ति मानी 'जातो थी । समाज में वर्णू-व्यवस्था का भी महत्त्व बढ़ 
गया था । 
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अथवेवेद--अथव॑वेद सहिता २० काण्डों में विभाजित है, जिनमे 
७३० सूक्त और ६००० मन्त्र हैं। लगभग ३१२०० मन्त्र ऋग्वेद से 
लिये गए हैं। बहुत-से विद्वान्‌ इस सद्दिता को अन्ध-विश्वास और जादू- 
टोने का भण्डार मानते हे। किन्तु इसमें राजनीति, समाज-शास्त्र, 
आयुर्वेद आदि से सम्बन्धित ऊँचे-ऊँचे रिद्धान्त भरे पडे है ( अथचे० 
३।४।२,७।३२।१-२, २।३१-३३ )। कुछ विद्वानों का मत है कवि इसमे 
जन-साधारण के धामिक जीवन का प्रतिबिम्ब है । इस वेद मे ईश्वर को 
ब्रात्य/ कहकर उसका ग्रुण-गान बहुत ही सुन्दर ढड्ग से किया गया है। 
वरुणादि से सम्बन्धित सूक्तों में उच्चतम नेतिऊता के दर्शन होते है । 
काल-सम्बन्बी मन्‍त्रो में काल की महिमा का वर्णन करते हुए ससार की 
क्षण मंगुरता का बोध कराया गया है। इसी प्रकार सामाजिक और राज- 
नीतिक जीवन पर प्रकाश डालते हुए वर्ण-ब्यवस्था के सिद्धान्त की 
सासाजिक उपादेयता तथा राजा और प्रजा के पारस्परिक सम्बन्ध पर 
अ्रच्छा प्रकाश डाला गया है। सभा और समिति को प्रजापति की 
विदुषी दुहिताएँ बताया गया है । 
अथर्ववेद में आयुवेद्-सम्बन्धी सामग्री भी पर्याप्त रूप में मिलती 
है। यदि सूर्य की स्वास्थ्यप्रद शक्ति ओर विभिन्न क्ृमियों के विस्तृत 
वर्शन पर वेज्ञानिक ढद्ल से विचार किया जाय वो कीटाणु-शास्त्र के 
सम्बन्ध में बहुत-कुछ ज्ञात द्ोगा । कुछ विद्वानों का यह भी मत है कि 
इस वेद में बुखार, कोढ़, पीलिया, खाँसी, गजापन, नपु सकता, सर्प- 
दंश, विष प्रभाव आदि को दूर करने के लिए जादू-टोने से सम्बन्धित 
कितने ही मन्त्र हैं, जिनके उच्चारण-सात्र से रोग भाग जाते थे, ऐसी 
मान्यता प्रसरित थी । ज्योतिष-सम्बन्धी मन्त्रों में नक्षन्नों का उल्लेख 
है। इसमें भुगोल-सम्बन्धी वर्णन अधिक नहीं है। गान्धार, सूँजबत, 
, वाह्वीक, मगध, अक्ञ आदि भू-भागों के नाम डह्लिखित हैं । 
-ज्ादाश-साहित्यू---संहिताओं के पश्चात्‌ यज्ञ-सम्बन्धी गद्याव्मक 
साहित्य का तिर्माण हुआ | इसके विकास का समय ईं० पू० ८०००८ 
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४०० वर्ष माना जाता है। यज्ञ के क्रिया-कल्लाप में सहिता के मन्त्रों का 
विनियोग कैसा होना चाहिए, इस पर इस खाहित्य में प्रकाश डाला 
गया है। इसलिए कुछ विद्वान इसे वेद-मन्त्रो का भाष्य भी मानते है । 
इसमे वर्शित विषयों को तोन विभागों मे विभाजित किया जाता है, 
जैसे (५) विधि--इसमसें यज्ञ करने की विधि, यज्ञवेदी बनाने का ढक्ल 
और यज्ञ के लिए आवश्यक अन्य बातो का विधान किया गया है, 
(२) अर्थवादू--इ समे अच्छे-अच्छे उदाहरण देकर यज्ञ के महत्व और 
फल को समम्धाया गया है, इसके अन्तर्गत प्राचीन काल के कितने दी 
यज्ञ करने वाले राजाओं का वर्ण आता है, जिससे तत्कालीन धामिक, 
सामाजिक न्ीवन आदि का अच्छा दिग्दर्शन होता दे, (३) उपनिषद्‌-- 
इसमें यज्ञ और तत्सम्बन्धी कितनी ही बातो पर दाशंनिक ढक्ष से. 
विचार किया गया है। यज्ञ के क्मकाण्ड को दाशनिक विचार-सरणी 
की सहायता से प्रतीक के रूप में समककाने का प्रयस्न किया गया है । 

तिथि-क्रम की दृष्टि से यज्ुवंद के गद्याशों के प्श्माव पद्चविश द 
वैत्तिरीय ब्राह्मण को रखा जा सकता है। जैमिनीय, कौशीतकी व 
ऐतरेय ब्राह्मण उनके बहुत पश्चात्‌ के हें, व शतपथ ब्राह्मण तो उनके भी 
बहुत बाद का है। अथवेवेद का गोपथ ब्राह्मण व सामवेद के छोटे छोटे 
ब्राह्मण इन सबके पीछे के है । इन ब्राह्म्यों के अन्त में आरण्यक जोढ़ 
दिये गए हैं जिन्हें केवलन ससार को व्यागकर वन सें बसने वाले 
पुण्यात्मा ही पढ़ सकते थे । आरण्यकों के अन्तिम भाग में उपनिषदुं 
का समावेश हो जाता है । 

ऋग्वेद के दो बाह्मणों मे ऐतरेय बाह्मण अधिक महत्त्वपूर्ण है । 
उससें चालीस अध्याय हैं, जिन्हे आठ पश्चिकाओं मे विभाजित किया 
गया है'व प्रत्येक पश्चिका मे पाँच-पाँच अध्याय आते हैं | इस ब्राह्मण में 
एक दिन में समाप्त होने बाले अग्निष्टोस, एक वष में समाप्त होने वाले 
सवामयन तथा बारह दिन से समाप्त होने वाले द्ादशाह आदि सोम- 
थागों का विस्तृत वर्णन है इसके पश्चात्‌ अग्निहोत्र, राज्यामिषेक आदि 
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का विशद्‌ विवेचन किया गया है। कोशीतकी या शाड्डायन ब्राह्मण में 
तीस अध्याय हैं। इसमें वर्णित विषय भी ऐतरेय ब्राह्मण के विषयों से 
बहुत मिलते-जुलते हैं, केवल उनका रूप अधिक विस्तृत है। प्रारम्भ मे 
अग्भ्याधान, प्रात -खाय अग्निहोन्र, व दाश, पौर्णमास, चातुर्मास आदि 
यज्ञों का विवेचन किया गया है। सोमयाग को भी महत्त्वपूर्ण स्थान 
दिया गया है। 

इन ब्राह्मणो मे कुछ भोगोलिक सामओी भी प्राप्त होती है। ऐतरेय 
ब्राह्मण में बहुत-सी जातियों तथा कुरुपाश्चाल्ञ देश का उल्लेख आता 
है । कोशीतकी ब्राह्मण से ज्ञात होता है कि उत्तर भारत मे भाषा के 
सम्यक्‌ अध्ययन पर विशेष ध्यान दिया जाता था, और वहाँ के विद्वानों 
को भाषा-सम्बन्धी समस्याश्रों में प्रभाणभूत माना जाता था। इनमे वणित 
दुन्‍्तकथाओं और कथानकों का ऐतिहासिक महत्त्व कुछ कम नहीं है । 
ऐतरेय बाह्य॒ण (७।३) में वणित शुन शेपाख्यान से कितनी ही महत्त्व- 
पूर्ण बाते मालूम द्वोतो हैं । 

अन्य वेदों के ब्राह्मणों में शुक्र यजुर्वेद का शतपथ ब्राह्मण अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। इसे शतपथ इसलिए कहा जाता है कि इनसे १०० 
अध्याय हैं। इसमें यज्ञवेदी आदि बनाने का विधान तथा विभिन्न यागों 
का विवेचन किया गया है। इसमें गान्धार, शाल्व, केकय, वुरुपान्नाल, 
कोशल, विदेह, सुझ्ञय आदि देशों का उल्लेख भो शआ्राता है। इसमें 
वर्णित भोगोत्तिक सामझी के सहारे कहा जा सकता दे कि कुरुपाओाल 
प्रदेश आय-संस्क्ृरति का केन्द्र था। इसमें कुरराज जनमेजय तथा 
पात्चालदेशीय विद्वान्‌ आचाये का उल्लेख भी आता है । इसी प्रकार 
सुअसिद्ध दाशनिक याज्वल्क्य का कितनी ही बार उल्लेख आया है। 
अहन्‌, अ्रमण, प्रतिबुद्ध आदि शब्दों तथा गौतम गोजन्न के व्यक्तियों का 
उल्लेख बौद्ध घर्म की याद दिल्वाए बिना न रहेगा। साख्य-दशोन के 
आचाये आसुरि का नाम भी उल्लिखित है। इसमें पुरुरवा तथा 
उवंशी की प्रेम-गाथा का विशद्‌ ओर सुन्दर वर्णन है। भरत, दुष्यन्त 
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और शकुन्तल्ला का भी उल्लेख आता है । इस ब्राह्मण में महा श्रलय की 
कथा का भी वर्णन है, जिसका उल्लेख अथववेद, अवेस्ता तथा यहूदी 
ईसाई, मसुसल्लमान आदि के धर्म प्रन्‍्थों में भी आता है। 

डउपनिपदो का साहित्य--डपनिषदों म दाशनिक विचार-सरणी को 
अपनाकर जीव, बह, प्रकृति, जीवन, मरण आदि सम्बन्धी पदेलियों 
को समझाने का प्रयत्न किया गया है। डनके समय के बारे में कहा 
जाता है कि सबसे प्राचीन उपनिषद्‌ ईं० पू० ६०० वर्ष के पहले के 
नहीं हो सहते, क्‍योंकि उनमें वर्णित सिद्धान्तों का उल्लेख बौद्ध साहित्य 
में पहले ही से वर्तमान है। तिथि-क्रम के अनुसार उनके चार वर्ग किये 
जाते हैं। बृहदारण्यक, तेत्तिरोय , ऐतरेय तथा कौशीतकी उपनिषद्‌ गद्य 
मे लिखे गए है तथा उनकी शेली ब्राह्मणों की शैली के समान छिष्ट है। 
अततएव उन्हे प्राचीनतम वर्ग में रखा जाता है। केनोपनिषद्‌ पहले तथा 
दूसरे वर्ग के सध्य का साना जाता है, क्योकि उसमें गद्य तथा पद्च 
ढोनो प्रयुक्त किये गए है। काठक, ईशा, श्वेताश्वतर, मुस्डक तथा महा- 
नारायण उपनिषद्‌ पद्मात्मक हैं तथा उनमें दाशनिक सिद्धान्त विकास 
की अवस्था को पार करके स्थिर हो गए है तथा साहित्यिक दृष्टि से अधिक 
रोचक है। ये सब उपनिषद्‌ दूसरे वर्ग में रखे जाते हैं। तीसरे वर्ग मे 
प्रश्न, मेन्नायणीय तथा सार्डूक्य उपनिषद्‌ आते हैं। ये उपनिषद्‌ गद्य 
से हैं, किन्तु यह गद्य साहित्यिक गद्य से बहुत-कुछ मित्नता है। अ्रथव॑- 
वेद के उपनिषदों का समावेश चोथे वर्ग में होता है । 

ऐतेरेय तथा कौशीतक्की--ऐत्रेय सबसे छोटा उपनिषद्‌ है। 
इसमें तीन अध्याय हैं । जगत्‌ आत्मा अथवा बह्य से उत्पन्न हुआ है, 
इस सिद्धान्त को ऋग्वेद के पुरुष सृक्त के आधार पर समझाया गया है । 
कौशीच्की उपनिषद्‌ ल्म्बे-लम्बे चार अध्यायों का बना है। पहले में 
रत्यु के पश्चात्‌ जीव जिन दो मार्गों का अलुसरण करते हें, डनका वर्णन” 
है। दूसरे में प्राण को आत्मा का प्रतीक मानकर उसकी व्याख्या की 
गई है। अन्तिम दो अध्यायों में अह्म का विवेचन करते हुए तन्सात्रा, 
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ज्ञानेन्द्रिय, प्राण, प्रज्ञात्मा आदि का पारस्परिक सम्बन्ध अच्छी तरह 
से सगकाया गया है। ये दोनों ऋग्वेद से सम्बन्धित है। 

छान्‍्दोग्य तथा केन--जिस प्रकार ऋग्वेद के उपनिषद्‌ अपने 
सिद्धान्तो को 'डक्थ” के विवेचन से प्रारम्भ करते हैं, उसी प्रकार साम- 
वेद के उपनिषदों में सर्वश्रथम सामन्‌ की विवेचना की गईं है। छान्दो- 
ग्योपनिषद्‌ सामवेद का महत्त्वपूर्ण उपनिषद्‌ है। इसमें आठ अध्याय है, 
जिनसे प्रत्येक स्वतन्त्र अन्थ बन सकता है। पहले दो अध्यायों में 
सामन्‌, उद्भीथ आदि का विवेचन किया गया है, ओश्स्‌ तथा बह्मचय, 
ग्रहस्थ, वानप्रस्थ आदि तीन आश्रमों का भी वर्णन है। तीसरे अध्याय 
से ब्रह्म को जगत्‌ का सूर्य कहकर तथा जीव से उसकी एकता का 
निरूपण करके मोक्ष-प्राप्ति के साधनों का सुन्दर विवेचन किया गया है। 
चौथे अध्याय में वायु, प्राण आदि को ब्द्य से सम्बन्धित करके यह 
बताया गया है कि रुत्यु के पश्चात्‌ जीव बह्म को किस प्रकार प्राप्त होता 
है। पाँचवे अध्याय में पुनर्जन्म का विवेचन है, और अनेकत्वपूर्ण जगत्‌ 
के मिथ्यात्व को समझाया गया है। शेष अध्यायों में आत्मा तथा ब्रह्म 
के पारस्परिक सम्बन्ध तथा दोनो का तादात्म्य स्थापित करने के साधन 
आदि का विशद्‌ विवेचन किया गया है, साथ ही “तत्त्वमसि? के गूढ 
रहस्य को भी समझाया गया दे। सामवेद का एक और उपनिषद्‌ है, 
जिसे तल्ववकार था केन कहते हैं। इसका प्रारम्भ 'केन! (किसके द्वारा) 
शब्द से होता है। इसलिए इसे केन कहते हैं। इसके दो भाग हैं । 
प्रथम भाग में पद्च में सगुण तथा निगुण ब्रह्म का विवेचन किया गया 
है। द्वितीय में गद्य रूप में वेदिक देवताओं तथा ब्रह्म के सम्बन्ध का 
निरूपण किया गया है। इसका प्रथम भाग बाद की सिल्लावट प्रतीत 
होता है । ४ 

मेत्रायणीय, काठक, श्वेताश्वतर--कृष्ण यजुवेंद के विभिन्न 
उपनिषद्‌ बाद के मालूम होते हैं। मेत्रायशीय गद्यात्मक डपनिषद्‌ है, 
जिसमें बीच-बीच में पद्याश भी है। इसमें आठ अध्याय हैं। इसमें: 
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उपनिषदो के सिद्धान्तों तथा साख्य तथा बोंद सिद्धान्तों की मिल्ल[चट 
को साराश रूप से डरस्थित किया गया है । काठऊ तथा श्वेताश्वतर भी 
कृष्ण यजुवंद के ही डपनिषद्‌ हैे। पहले मे १२० तथा दूसरे से ११० 
छोक हैं । काठक मे नचिकेता की कथा आती दे तथा योग क सिद्धान्तों 
का वन किया गया है । श्वेताश्वतर में योग तथा वेदान्त के सिद्धान्तों 
का निरूपण किया गया हे । 

बरहदारण्यक, इशा--इहदारण्यक उपनिषद्‌ शुक्त यजुर्वेढ से 
सम्बन्धित है । यह सबसे बढा तथा अत्यन्त महत्वपूर्ण हं। इसे तीन 
भागों मे विभाजित जरिया गया है, और प्रत्येक भाग मे दो दो अन्याय 
हैं। पहले भाग मे अश्वमेव यज्ञ को जगत का प्रताऊ मानकर सममाने 
का प्रयत्न किया गया है। तत्पश्चात्‌ आत्मा तथा ब्रह्म से जगत की 
उत्पत्ति झा वर्णन किया गया है तथा समझाया गया हु कि परमात्मा 
ही सवोपरि तथा सबका आधारभूत है। आत्मा के पुरुष, प्राण आदि 
रूपो पर भी प्रकाश डाला गया है | दूसरे भाग से जिज्ञासुओ के साथ 
याज्ञवहक्य का दाशनिक वादु विवाद वणित दे। याज्षवक्क्य तथा जनक 
की बातचीत द्वारा ब्रह्म, प्राण, मन, आत्मा आदि के पारस्परिक सम्बन्ध 
को अच्छी तरह से समझाया गया है। इसी प्रकार याज्ञषवल्क्य तथा 
हनकी पत्नी मेत्रीयी की दाशनिक बातचीत भी बहुत रोचक है । सबसे 
छोटा डपनिषद्‌ ईशोपनिषद्‌ भी शुक्र यजुर्वेद से सम्बन्धित है, तथा 
यही वाजसनेयी सहिता का अन्तिम अध्याय भी है। इसमे ईंश की 
सत्ता तथा आत्सा और ब्रह्म के सम्बन्ध का सुन्दर निरूपण क्रिया 
गया है । 

अथववेद के उपनिपद्---अथवंबेद से क्रितने ही उपनिषद्‌ 
सम्बन्धित किये जाते हें, किन्तु साधारणतया उनकी सख्यासत्ताईस 
मानी जाती है । इनमे अधिकाश बहुत बाद के हैं, यहाँ तक कि अल्लो- 
पनिषद्‌ तो मुस्लिम काल्न का दे | ये डपनिषद्‌ वेदों से प्रत्यक्ष रूप से 
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का, प्रमन्‍वय है । इन्हे वर्णित विषय के अनुसार चार श्रेणियों मे विभा- 
ज्ित किया ज्ञाता है। पहली श्रेणी के उपनिषदों में आत्मा के स्वरूप 
को निरूपित किया गया है। दूसरी व तीसरी श्रेणी के उपनिषदो में 
योग व संन्यास का वर्णन है। अ्रन्तिम श्रेणों के डपनिषद्‌ पूर्णतया 
साम्प्रदायिक है। उनमें शिव, ईशान, महेश्वर, महादेव, विष्णु, नारायण, 
नूसिद्द आदि देवताओं को अआञत्मा से सम्बन्धित किया गया है। उनमें 
मुण्डक, प्रश्न व माण्ड्क्य प्राचीनतम हैं । 

सूत्र साहित्य--ज्यो-ज्यों समय बीतता गया, त्यों त्यों बैंदिक 
साहित्य की जटिलता बढती गईं व उसको समझूना कठिन हो गया। 
इसलिए धामिक सिद्धान्तों, विशेषकर यज्ञादि से सम्बन्धित सिद्धान्तो 
को नया साहित्यिक रूप दिया गया। “गागर मे सागर” के सिद्धान्ता- 
नुसार कस-से-कम शब्दों से अधिक अथ भर देने के विचार से सूत्र 
साहित्य का निर्माण किया गया । इसे कल्प” कहकर वबेदाड्ञ साहित्य 
में सम्मिल्षित कर लिया गया। धर्म व कमंकाण्ड-सम्बन्धी सूत्र साहित्य 
को तीन विभागों में विभाजित किया जाता है, जेसे श्रौव-सूत्र, गृह्य 
सूत्न व धर्म सूत्र । श्रौत सूत्रों मे बेदिक यज्ञ-सम्बन्धी कर्म काण्ड का 
वर्णन है, गृह्य सूत्रों मे ग्रृहस्थ के देनिक यज्ञ आदि तंथा घ्म सूत्रों मे 
सम्साजिक नियमों आदि को विवेचन किया गया है । - ., 

श्रौत सूत्र--ये सूत्र प्राचीनम प्रारम्भिक बौद्ध काल के हो सकते 
हैं। ऋग्वेद के दो औत सूत्र है--शाह्वायन और आश्वलायन। पहला 
उत्तर गुजरात और दूसरा गोदावरी तथा कृष्णा के मध्यवर्ती प्रदेश से 
सम्बन्धित है। इन दोनों मे आश्वज्ञायन अधिक पुराना मालूम होता 
होता है। सामवेद के तीन श्रौत सूत्र प्रपप्य है--मशक या आर्षेय कल्प, 
ल्लाटायन तथा द्राह्यायण । शुक्ल यजुवेद से कात्यायन श्रौत सूत्र सम्बन्धित 
है। कृष्ण यज॒वेंद के छ श्रौत सूत्र प्राप्त हैं, जैसे आपस्त्म्ब, हिरण्यकेशी, 
बोधायन, भारद्वाज, मानव तथा वेखानस । इंनमें पहले चार तैत्तिरीय 
शांखा के हैं और पाँचवाँ मेत्रायशीय संहिता का है। वैतान सूत्र अथर्व- 
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वेद से सम्बन्धित किये गए है। इन सूत्रों मे श्रौत कर्मो का व्रिधान 
है। श्रोत क|्मों की सख्या चौदह है--सात हृविष्यज्ञ और सात सोम 
यज्ञ | हविष्यज्ञ मे प्रात -साय अग्निद्दोत्र, दाश, पोर्णमास्य, चातुर्मास्य 
आदि यज्ञों का समावेश होता है। अग्निष्टोम, सन्र आदि सोम यज्ञ हैं । 
अग्नि-चयन कम भी सोम यज्ञ से सम्बन्धित है, जिसे समाप्त होने में 
एक वर्ष लग जाता था । 

गृह्य सूत्न--ये सूत्र श्रौत सूत्र के पश्चात्‌ के प्रतीत होते हैं। शाह्वा- 
यन, शाम्बब्य, आश्वक्लायन आदि ऋग्वेद के भृद्य सूत्र है। गोमिल 
ओर खादिर सामवेद से सम्बन्धित हैं । गोमिल प्राचीनतम गुझ् सूत्र 
है। पारस्कर (कातीय या वाजसनेय) शुक्ल यज॒र्वेद का गद्य सूत्र है। 
अआपस्तम्ब, हिरण्यकेशी, बौधायन, मानव, काठक, वेखानस आदि 
कृष्ण यजुर्वेद से सम्बन्धित हैं। अथव॑वेद का कौशिक गद्य सूत्र है। 
गुद्य सूत्रों में जन्म से मरण तक किये जाने वाले पारिवारिक जीवन से 
सम्बन्धित कर्मो का विधान है, जो कि आवसथ्य या वैवाहिक अग्नि मे 
सम्पादित किये जाते थे। इनमें चालीस सस्कारों का वर्णन है, जो 
मानव जीवन के विभिन्न महत्त्वपूर्ण अवसरों पर किये जाते थे । इनमें 
पञ्च महायज्ञ, पाकयज्ञ, श्राद्‌ आदि का भी समावेश हो जाता है । 

बम सूत्र--धर्म सूत्रों मे सामयाचारिक धर्मों का विवरण दहै। इनमें 
सामाजिक रुढि, रीति-रिवाज आदि के आधार पर सामाजिक जीवन 
सब्बालन के ल्षिणए. नियमों का विवेचन किया गया है। वेदशाखा हि 
सम्बन्धित धर्म सूत्रों में केवल तीन ही प्राप्त हें जेसे आपस्तम्ब, हिरण्य- 
केशी तथा बौधायन । अन्य श्राप्त तथा अन्यत्र डछिखित धर्म सूत्र भी 
कदाचित्‌ किसी-न-किसी वेद-शाखा से सम्बन्धित रहे होंगे। बूल्हर के 
मतानुसार आपस्तम्ब धर्म सूत्र का समय ईं० पू० ४०० वर्ष के लगभग 
निश्चित किया जा सकता है। इसमे बह्मचारी, ग्रहस्थ आदि के कतेव्य 
निषिद भोजन, शुद्धि, तप, विवाह, दाय आदि का वर्णन है। इसमें 
उत्तर भारत के कुछ रिवाजों की जो टिप्पणी की गई है, उससे मालूस 
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हांता।छ कि इसका सम्बन्ध दक्षिण भारत से था| हिरण्यकेशी धर्म सूत्र 
का इससे घनिष्ठ सम्बन्ध है। कहा जाता दे कि हिरण्यकेशी आपसरूत- 
स्बियों की एक शाखा थी जो कोफेण मे पहुँची थी। हिरण्यकेशी धम्म सूत्र 
ईं० स० €०० के पहले का होना चाहिए, क्योकि उस समय के एक 
शिलालेख मे एक हिरण्यफ्रेशो ब्राह्मण का उल्लेख हे । बौधायन घमे- 
सूत्र भी दक्षिण भारत से सम्बन्धित मालूम होता है, व आपस्तम्ब 
धर्म सूत्र से पहले का है । इसमे वर्णाश्रम धर्म, वशुसंकर, विभिन्न यज्ञ, 
तप, शुभ सस्फार, राजा के कृत व्य, न्यायालयादि के व्यवहार, ख्रियों के 
स्थान आदि का वर्णन आता है। गौतम धमंशास्र भी सूत्र-ग्रन्थ ही 
माना जाना चाहिए, क्योकि इसमे सूत्र भाषा ही प्रयुक्त की गई है। 
यह ह० पू० ४०० ध्ष के लगभग का माना जाता हे। इसी प्रकार 
वशिष्ठ धर्म-शाख भी एक सूत्र-प्रन्थ है, क्योकि इसमे भी सूत्र ही है 
और कहीं-कही त्रिष्ट प्‌ छुन्द भी है । यह मनुस्खति से भी सम्बन्धित 
है। मनुस्स्ति में इसका एक छोक भी आता है। यह गौतम के पश्चात्‌ 
और मनु के पहले रखा जाता है। वशिष्ठ धर्मशाख में मानव धर्म सूत्र 
भी उछिखित है । ईसा की तीसरी शताब्दी का बेखानस सूत्र भी इन 
सबकी श्रेणी में रखा जाता है । 

वेदाज्ञ साहित्य--बहुत समय के पश्चात्‌ जब बेदिक साहित्य की 
भाषा जटिल होने लगी तब उसको समझने मे सहायता देने के लिए 
नया सूत्र साहित्य तैयार फ्रिया गया, जिसे वेदाड् कहा गया। वेदड्र 
छ है, जेले शिक्षा, छुन्द, व्याजरण, निरुक्त, कल्प और ज्योतिष । 
प्रथम चार वेदाड़ वेद-मन्त्रों के शुद्ध उच्चारण और शुद्ध श्रथ को समझने 
के लिए, व अन्तिम दो वेदाज़ कर्मकाए्ड व धामिकर कृत्य तथा एतदर्थ 
डपयुक्त समय सूचित करने के लिए बनाये गए थे। 

शिक्षा--इसका सम्बन्ध शब्द-शास्त्र से है। इसमे वर्ण और उनके 
उच्चारण आदि सम्बन्धी नियम दिये गए है। आज शिक्षा” नास से 
बहुत से ग्रन्थ उपलब्ध है, किन्तु वे बाद के हैं । इस सस्बन्ध का सर्व- 
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प्रथम प्रयास बेद के सहिता पाठ में दृष्टिगोचर होता है, जहाँ कि सन्धि 
के नियमो का उपयोग ऊ़िया गया हें। इस वेदिक शिक्षा का प्र॒ति- 
निधित्व प्रातिशाख्य साहित्य को दिया जा सकता है जिसका साहता 
ओर पदु-पाठ से प्रत्यक्ष सम्बन्ध है। यह साहित्य पाणिनि के बाद का 
मालम होता है, सिनन्‍्तु उसने भी कदाचित्‌ इसके प्राचीन रूप से लाभ 
उठाया हो | ऋग्वेढ, अथरववेद, वाजलनेयी और तेत्तिरीय सहिता के 
प्रतिशारय उपलब्ध है । 
छुन्द--ब्राह्मयण साहित्य में यत्र-तनत्न छुन्द शास्त्र को उक्लिखित 
किया गया है, जिन्‍्तु शाह्वायन श्रौत्त सूत्र ( ७४२७ ), ऋग्वेद प्राति- 
शाप्य ( अन्तिम तीन पटल ) तथा सामवेद से सम्बन्धित निदान-सूत्र 
में इस शास्त्र का स्पष्ट ओर व्यवस्थित वर्णन क्या गया हैं। पिड्ल 
के छुन्द सूत्रों के एफ भाग में भी वेढिक छुन्दों का वर्णन आता हे। 
पिड्ुल का सूत्र-प्रन्थ वेदाज़ कहाने का दावा करता है, किन्तु उसका 
अवधिकाश भाग वेदों के पश्चात्‌ के छुन्दों से सम्बन्धित है । 
व्याफरण--बेदिक पद-पाठ के आल्लोचनात्मक अध्ययन से 
व्याकरण-सम्बन्धी ज्ञान के विफास का पता लगता है। उच्चारण और 
सन्धि के नियम, नाम, सबनाम, छाख्यान, उपसर्ग, निपात आदि 
सम्बन्धी ज्ञान से तत्कालीन व्याकरण शास्त्र के स्वरूप का बोध होता 
है। ब्राह्मण साहित्य मे भी वर्ण, ब्रृषन”, “वचन, “विभक्ति! आदि 
व्याकरण के पारिभाषिक नामो का उल्लेख आता है। आरण्यक, उप- 
निषद्‌, सूत्र आदि में ऐसे क्रितने ही शब्द पाये जाते है । व्याकरणों में 
पाणिनि का स्थान सबसे ऊँचा और महत्त्व का दहै। उसकी अष्टाध्यायी 
मे बेदिकी प्रक्रिता! का अध्याय भी लम्सिलित ऊिया गया है। यो तो 
पाणिनि को संस्कृत का सर्वश्रथ्म और सबसे बडा व्याकरण माना 
जाता है, किन्तु उसके पहले भी कितने ही बडे-बछे व्याकरण थे, जिन्हे 
ग्रास्क के निरुक्त और अष्टाध्यायी से उल्लिखित किया गया है । उनमे 
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से कुछ के नाम ये हैं--शाकटायन, गाग्य, शाकल्य, तथा सरुफोटायन 
आदिक। 

“ तिरुक्त--यास्क-कृत निरुक्त यथार्थ में वेदों का भाष्य है। उसका 
आधार वेदिक शब्दकोष निघण्टु है। यास्क ने अपने बारह अध्याय के 
निरुक्त मे निधण्टु के वेदिक शब्दों को अ्रच्छी तरह से समझाया है, व्‌ 
वेद-सन्त्रों को उदाहरण रूप से उह्लिखित करके उनके अर्थ को निरुक्त 
की दृष्टि से समम्काया है । 

ल्योतिष---ल्गध-कृत छोटे-से ज्योतिष-ग्रन्थ को ज्योतिष शास्त्र 
सम्बन्धी वेदाज्न का श्रेय दिया जाता है। यह ग्रन्थ ज्योतिष की 
प्रारम्भिक अविकसित अवस्था का सूचक है। किन्तु वेदिक काल मे एवं 
उसके पश्चात्‌ भी ज्योतिष का विकास किया गया था। यज्ञ के समय 
के लिए उसकी उपयोगिता थी । 

कल्प--इसके बारे में पहले ही लिख दिया गया है। औतादि 
सूत्रों को ही कल्प कहते हैं । 

बेदानुक्रमणी--वेदों से सम्बन्धित एक और साहित्य है, जिसे 
अनुक्रमणी' कहते हैं। इन अनुक्रमणियों मे वेद-मन्त्र, ऋषि, छन्द, 
देवता आदि की सूचियाँ दी हैं। शौनक-कृत सात अनुक्रमणियाँ ऋग्वेद 
से सम्बन्धित हैं, जो कि छोक और ब्रिष्दुप मे बनाई गईं है। आर्षा- 
लुक्रमणी मे ३०० छोकों से ऋग्वेद के ऋषियों का सूची दी है। छुन्दो- 
नुक्रमणी में ३०० होकों मे ऋग्वेद के छुन्दों की सूची दी गई है। 
अनुवाकानुक्रमणी में ४० छोकों मे ऋग्वेद के ८श अनुवाको मे प्रत्येक 
के प्रारम्भिक शब्दों और प्रत्येक अनुवाक के सूक्तों की सख्या का ब्यौरा 
आता है। इसमे यह भी बताया गया है कि ऋग्वेद मे १०१७ सूक्त, 
१०४८०४ मन्त्र ओर १५श८२६ शब्द है। पादानुक्रमणी मे मनत्रो के 
पाद का ब्यौरा है। सूक्तानुक्रमणी और देवतानुक्रमणी के अन्य स्थानों 
पर डल्लिखित किये जाने से डनके भी अस्तित्व का पता लगता दै+ 
१२०० हकोक वाले बृहदेवता अन्ध में ऋग्वेद के प्रत्येक मन्त्र के देवता 
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का उल्लेख है। इसके अतिरिक्त उसमे कितनी ही दन्तकथाएँ और 
कथानक एकत्रित किये गए हूं। इन सब अनुक्रमणियों को कात्यायन-क्ृत 
सर्वानुक्रमणी में साराश रूप से वणित किया गया है। सामवेद करे 
आर! और दवत? नामी दो अनुक्रमणियाँ हैं, जिनमें नंगेय शा के 
सामवेद के ऋषि और देवताओं का ब्यौरा है। कृष्ण यजुर्वेद की दो 
और शुक्ल यजुर्वेद की एक 2७४7 ग्राप्य है। 

र्‌ 


) 
रामायण तथा महाभारत आदि 

रासायणु--भारत के साहित्यिक इतिहास का स्थान बहुत ही 
महत्वपूर्ण है। इसे सस्क्ृत का “आदि काव्य” और इसके लेखक वाल्मीकि 
को आदि कवि' कहा गया है। पश्चात्‌ के सस्कृत कवियों ने इसी ग्रन्थ 
से प्ररणा प्राप करके कितनी ही काब्यमय रचनाएँ कीं। धामिक दृष्टि से 
भी इसका महत्त्व कुछ कम नहीं है। यह ग्रन्थ नो काण्डों में विभाजित 
है, तथा इसमे २४००० शोक है। प्रो० जेकोबी का कहना है कि इसका 
“मोलिक रूप केवल पाँच काण्डो ( २-६ ) का ही था, क्योंकि प्रथम 
कार्ड में कही गईं कितनी बातों का खण्डन पश्चात्‌ के काण्डों मे है । 
इसके अतिरिक्त दो विषय-सूचियाँ हैं । इस प्रकार यह कहा जाता है कि 
इस अ्न्थ में बाद में मिलावट की गईं है। इसमें वर्णित घटना-चक्र 
कोसल के इच्चाकु वश से सम्बन्बित है । 

रामायण के रचना-काल के विषय मे विद्वानों ने विभिन्न मत उप- 
स्थित किये हैं | किन्तु इस बात मे सबका प्राय एकमत ही है कि इस 
अन्थ का रचना-काल ई० पू० छुठी शताब्दी के अधिक पहले का नहीं 
हो सकता। ग्रो० बेबर सद्दाभारत व यूनान देश के कवि होमर के पश्चात्‌ 
रामायण का रचना-काल मानते हैं । प्रो० जेंकौबी ई० पू० छुठी शताब्दों 
मे रामायण की रचना मानते है | सेकडॉनेल के मतालुसार रामायण का 
मौलिक रूप ई० पू० €०० वर्ष के लगभग बना और बाद की मिल्नावट 
ईँ० पू० २०० वर्ष के पश्चात्‌ हुईं | डॉ० भाण्डारकर रासायण की रचना 
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पाणिनि के बाद मानते है। श्री चिन्तामणि वैद्य वतमान रामायण का 
रचनु-काल भारत और महाभारत दोनों के बाद ई० पू० २०० वर्ष के पूर्व 
मानते है। कीय रामायण का रचना-काल ईं० पू० चोथी शताब्दी मानते 
रामायण का ऊथानक बौद्ध साहित्य के दशरथ-जातक मे वर्णित है । रामायण 
मे बुद्ध का उल्लेख केवल एक ही बार आया है, और वह भी ऐसे प्रक- 
रण से जो कि बाद में मिल्लाया गया है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
रामायण का रचना-काल बौद्ध-काल के पहले होना चाहिप्र । रामायण 
मे यवनों का उल्लेख दो बार आया है, जो कि प्रो० जेकोबी के सत मे 
बाद की मिलावट है। इस प्रकार प्रो० बेबर का सनन्‍्तब्य कि रामायण 
के कथानक पर यूनान का प्रभाव है, निराधार सिद्ध हो जाता है। 
रामायण से राजनीतिक परिस्थिति का चित्रण किया गया हे, उससे 
सी रचना कातल्-निणय मे सहायता मिलती है। रामायण मे पाटलीपुतन्न 
का कोई उल्लेख नहीं है, जो कि ई० पु० चौथी शताब्दी मे बसाया 
गया था और उस शताब्दी के श्रन्त मे मौ्यं साम्राज्य की राजधानी 
था| बालकारणड के पेंतीसबे अध्याय मे राम का उसी स्थान से जाना 
वर्णित है, जहाँ पर यह नगर बसा था। इस अवसर पर पूर्वी भारत के 
कितने ही नगरों का उल्लेख किया गया है । यदि पाटल्वीपुत्न का अस्तित्व 
होता, तो उसका उद्लेख भी अवश्य किया जाता। मूल रामायण मे 
अयोध्या को कोसल देश की राजधानी बताया गया हैं, किन्तु बौद्ध, 
जेनी, यूनानी, पेतश्षलि आदि सोकेंत को कीसल कौ राजधानी बताते 
हैं। रामायण के अन्तिम काण्ड मे कहा गया है कि लब ने श्रावस्ती 
में अपनी राजधानी रखी, जिसका उल्लेख रामायण के प्राचीन भाग में 
नही है ओर बोद्ध साहित्य से मालूम होता है कि गौतस बुद्ध का सम 
कालीन कोसल नरेश श्रावसती से राज्य करता था। इस प्रकार यह कहा 
जा सकता है कि मूल रामायण का रचना-काल तब हो सकता है, जब 
कि अयोध्या कोसल को सुख्य नगर था तथा श्रावस्ती कोसल की राज- 
धानी नहीं बनी थी। बालकाण्ड से मिथिला और विशाला विभिन्न 


जन 
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पजाओं द्वार शासित अलग-अलग नगर के रूप मे डल्लिखित किये 
एए है, डिन्‍्तु गौतस बुद्ध के समय मे वैशाली के रूप मे दोनो* नगर 
रुक हो गए थे । 

फाव्य की दृष्टि से सी रामायण एक उत्तम ग्रन्थ है। उससे 
कितने ही स्थलों पर लेसक फी कवित्व शक्ति का परिचय मिलता हे । 
[समे कितने ही अलइझ्ारों का प्रयोग क्रिया गया है | इस सम्बन्ध से 
उपमा व रूपक विशेष उल्लेखनोय हे । रामायण को वर्णन शेली भी 
क्ाव्यमय है। वाल्मीकि ने विभिन्‍न रसो के सुन्दर डपयोग में श्रच्छा 
कौशल दिखाया है। रामायण में ही महाझाव्य शेली के दर्शन होते 
* । रामायण के मुर॒य फ्थानक से भारत का बच्चा-बच्चा परिचित है । 
इशरथ, रास, भरत तथा सीता आदि क्रमश पुत्र प्रस, पितृ प्र म, भ्रात- 
रेस व्‌ पति-प्रेम के आदर्श साने जाते हू । इस सुरूय कथा के अतिरिक्त 
शमायण में दन्‍तकयाएँ भी ह, जेसे रावण की बह्या से वर-प्राप्ति, विष्णु 
क्रा राम के रूप में अवतार, गड़्ावतरण, विश्वामित्र और वशिष्ठ का 
युद्ध, श्लोक की उत्पत्ति सम्बन्धी कथा आदि । इन कथाश्रों के कारण 
भी रामायण को लोकप्रियता बढ गई है । ः 

महाभारत--महाभारत का मुख्य डहेश्य भरत-बशजो के आपसी 
युद्ध का वर्णन करना है । फौरवो व पाण्डवों के अठारह दिन के युद्ध 
का वर्णन लगभग २०,००० श्लोफो मे किया गया है | इस वर्णन के 
बीच. मे देवता, राजा, ऋषि आदि-सम्बन्धी कथाएँ तथा सृष्टयुत्पत्ति, 
दर्शान, धर्म, वर्शाश्राम आदि का वणन भी जोड दिया गया है, कही- 
कहीं भगवद्गीता के समान स्वतन्न्न, रचनाएँ भी जोड दी गई हैं। 
हस प्रफार'सेंहमोरत को धरममशास्त्र, स्छति, काष्णंवेद आदि नामो से 
सम्बोधित किया जाता है । इतनी सब मिलावट होने पर भी उसकी 
मोजिक कथा की ऐतिहासिफता पर किसी को शझ्ढा नही हो सकती । 
प्रहाभारत का ऐतिहासिक घटना-चक्र कम से-कम इई० पू० १०वीं 
शाताब्दी का या उसके पहले का होना चाहिए। महाभारत के रचना- 
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काल के सम्बन्ध में निश्चित रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता | किन्तु 
वर्णितः विषय के आलोचनात्मक श्रध्ययंन के सहारे मेकडॉनेल प्रभ्ृति 
विद्वानों ने यह मत स्थिर किया है कि महाभारत का मौलिक रूप ई० 
पू० पॉचवी शताब्दी के लगभग का होना चाहिए। आश्वलायन गृद्य सूत्र 
में भारत व मद्दाभारत का डह्लेख आता है। इससे भी ई० पू० 
पाँचवीं शताब्दी का समय निश्चित होता है । यह महाभारत के विकास 
की पहली अवस्था थी । विकास की दूसरी अवस्था में महाभारत मे 
लगभग २०,००० श्लोक हो गए, जब कि शिव व विष्णु का माहात्म्य 
बहुत बढ़ गयाथा। सेगास्थनीज के भारत-वर्णन से मालूम होता 
है कि ईं० पू० ३०० वर्ष के लगभग उत्तर भारत मे शिव और विष्सु 
की भक्ति का बहुत जोर था। इसके अतिरिक्त यवन, शक, पमाव आदि 
जातियो का डहलेख भी मद्याभारत में आता है । उसमें मन्दिर बौद्ध 
स्तूप आदि का भी उल्लेख दै। इस प्रकार ई० पू० ३०० वर्ष के पश्चात्‌ 
व ईस्वी सन्‌ के आरम्भ मे महाभारत का स्वरूप बढ़ा होगा । ईसा की 
पाँचवीं शताब्दी के ताम्र-पत्नों के सहारे यह कहा जा सकता है कि उस 
समय महाभारत ने स्मृति या धर्म शास्त्र का स्वरूप धारण कर लिया 
था। ईं० स० ३४० तक महाभारत को यह रूप मिल गया होगा। 
प्रो० हॉल्जमेन के मतानुसार ईसा की नवी शताब्दी के पश्चात्‌ महा- 
भारत ने यह रूप धारण किया। ईस्थी सन्‌ ६००-११०० वर्ष के 
सस्क्ृत-साहित्य के आलोचनात्मक अध्ययन से स्पष्ट होता है कि महा- 
भारत ने उस समय अपना आधुनिक रूप धारण कर लिया था, उसमें 
हरिवश गीता आदि का समावेश हो चुका था। ईसा की ग्यारहवी 
शताब्दी के मध्य में काश्मीरी कवि ज्षेमेन्द्र ने महामारत को भारत- 
मक्षरी नाम से साराश रूप में प्रकट किया। इसी प्रकार ईसा की 


ग्यारहदवीं सदी में महाभारत का जावा की भाषा से किया गया अजु- 
वाद प्राप्त है । 
के, 
महाभारत की मुख्य कथा का उद्देश्य कौरव व पाण्डवों के अठारह 
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दिन के युद्ध का वर्णन करना दे । परीक्षित राजा के सप-दुश से मर जाने 
पर उसका पुत्र सर्पों के लिए. एक बढा यज्ञ करवाता है। उस अवसर 
पर वेशम्पायन यह कथा सुनाते हें । वेशम्पायन ने यह कथा व्यास जी 
से सुनी थी । उन्ही व्यास ने वेदों तथा पुराणों को व्यवस्थित किया 
था । महाभारत में मुख्य कथा के अतिरिक्त कितने ही आख्यान जोड 
दिये गए हैं, जिनमे मुख्य इस प्रकार हैं--शकुन्तलाख्यान, मत्स्यो- 
पाख्यान, रामाख्यान, गज्भावतरण, ऋष्य-श्य्कथा, राजा शिवि व उसके 
पुत्र उशीनर वृषदर्भ आदि की कथा, काम्यक वन में जयद्वथ द्वारा 
द्रौपदी के भगाये जाने की कथा, अजु न की स्वर्ग-यात्रा, साविन्नी की 
कथा, नल्लोपाख्यान इत्यादि | इसके अतिरिक्त महाभारत में १६००० 
श्लोको में कृष्ण का सम्पूर्ण जीवन-चरित्र भी जोड दिया गया हैं, जिसे 
हरिवश कहते है । इस प्रकार महाभारत लगभग विश्व-कोष दी बन 
गया है। 

पु. पौराणिक साहित्य भी बहुत प्राचीन मालूम होता है। 
अथववेद मे पुराण, पुराणविद्‌ आदि शब्दों का उल्लेख आता है | शत- 
पथ ब्राह्मण व छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ श्रादि मे भी पुराण शब्द उछिखित है । 
विद्वानो का मत हे कि प्राचीन काल मे पुराण एक ही था, धीरे-घीरे ज्यों- 
ज्यों डसकी लोकप्रियता बढती गई, त्यो-त्यों उसमे अन्य विषय भी जोडे 
गए । इस प्रकार पौराखिक साहित्य ने आधुनिक बृहत्‌ रूप धारण क 
लिया । वर्तमान पुराणों के आलोचनात्मक परीक्षण से स्पष्टतया ज्ञात 
होता है कि इस साहित्य के विकास की चार अवस्थाएँ थीं। पद्चल्ी 
अबस्था को 'वंश-आख्यान अवस्था! कह सकते हैं। प्राचीन राजाओं 
की वशावक्षियोां व उनके आख्यान समाज में अत्यन्त ही आचीन काल 
से प्रचलित थे। अथवंबवेद आदि मे उल्ल्तिग्वित पुराण” शब्द से इन्हीं 
आख्यानों का तात्पर्य होगा। कुछ काल पश्चात्‌ आख्यानों को व्य- 
वब्रस्थित स्वरूप दिया गया व उन्हे 'इतिहास-पुराण” नाम से सम्बोधित 
किया जाने लगा, जिसका उल्लेख ब्राह्मण, डउपनिषद्‌ आदि में मिलता 
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है । इस साहित्य के विकास की यही दूसरी अवस्था है। भारत-युद्ध 
का समय इसी मे आ जाता है, व “भविष्य” वर्णन का प्रारम्भ भी इसी 
से होता है। व्यास ने भारत-युद्ध के पश्चात्‌ भारतीय सस्क्ृति की 
रक्षार्थ सब प्राप्य साहित्य को अन्तिम रूप दिया। वे पुराणों के भी 
कर्ता माने जाते है । इसीलिए महाभारत के पश्चात की घटनाएँ व्यास 
के नाम से भविष्य काल के उपयोग की सहायता से पुराणों मे मिला 
दी गईं। समय की गति से यह “भविष्य घटना चक्र' इतना बढ़ गया 
कि उसे 'भविष्यत्‌ पुराण” के रूप मे अलग करना पडा, जिसका सर्च 
प्रथम उद्लेख आपस्तम्ब घ्म सूत्र मे आता है। इस प्रकार एक के दो 
पुराण हुए। इसी ससय पौराणिक साहित्य के विकास की तीसरी 
अवस्था का भी प्रारम्भ होता हे, जिसमे सृष्टि, प्रलय, देवतोत्पत्ति, 
धर्शास्त्र आदि सम्बन्धी बातें भी मिला दी गह व पश्च लक्षण” का 
सिद्धान्त विकसित किया गया । इसके अनुसार पुराण मे सभ, ग्रति- 
सर्ग, वश, मनन्‍्यन्तर व वशानुच रित का वर्णन आवश्यकीय हो गया । 
गृह्य सूत्र, धर्म सूत्र, अरथंशासरुत्र, महाभारत आदि मे पुराण का जो 
डल्लेख आता है, उससे इसी अवस्था का बोध होता है। इस अवस्था 
को पचलक्षण अवस्था कहा जा सकता है। इसके पश्चात्‌ साम्प्रदायिक 
अवस्था का प्रारम्भ होता है, जब कि पुराणों मे बहुत सी साम्प्रदाधिक 
सामग्री मिलाई जाने लगी, व पुराणों की सख्या भी बढते बढते 
अठारह तक पहुँची । 

पुराणों के रचना-काल का निर्णय करना भी एक विवादास्पद विषय 
है, क्योकि उनमे विभिज्ञन ऐतिहासिक कालोों की सामग्री मिश्रित है। 
विल्लन आदि महाजुभावों ने पुराणो के ऊपरी साम्प्रदायिक पुट को 
देखकर कह दिया कि पुराण ईसा के हजार-बारह सौ वर्ष बाद के होने 
चाहिएँ । पार्जियर के समान विद्वानों ने सस्कृत-साहित्य के आलोचना 
व्मक श्रध्ययन के सहारे वायु पुराण को प्राचीनतम मानकर उसे ईं० पू७ 
तीसरी शताब्दी का बताया है । मत्स्यपुराण ईं० स० २०० के लगभग 
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का माना जाता है, तथा विष्णु, साकंण्डेय आदि पुराण गुप्त काल के 
माने जाते है। भागवत पुराण को ईसा की सातवी शताब्दां का बतकथा 
जाता है। किन्तु अभी भी इस सम्बन्ध से बहुत मतभेद है । लगभग 
सब पुराणे मे अलग-अलग समय मे कितनी हो मिलावट की गई है 
यहाँ तक हि अध्याय के बाच से भी बहुत सी बाते जोड दी गई है । 
ऐसी अवस्था से विभिन्न पुराणों का रचना-काल निश्चित करना असम्भव 
हु । किन्तु पौराणिक साहित्य के विकास की चार अवस्थाओ के काल- 
निर्णय के सम्बन्ध में ऐतिहासिक दृष्टि से कुछ कहा जा सकता है। 
उन चार अवस्थाओ का तिथि क्रम इस प्रकार निश्चित क्रिया जा सकता 
हे--(१) वशास्यान ( इ० पू० १२० ७--हं० पू० ६००० )--ह समे 
राजाओं तथा ऋषियों की वशावलियाँ, राजाओं के आख्यान आदि का 
समावेश होता है, (२) इतिहास, पुराण या द्धीकरण (ई० पू० १०००- 
ई० पू० ६००)--इसके अन्तर्गत महा पुराणों के “भविष्य-वर्णन! का 
समावेश हो सकता है, तथा ब्राह्मण, डपनिषद्‌ आदि काल में इसी 
अवस्था का पौराणिक साहित्य वर्तमान था, (३) पशञ्च लक्षण (ह० पू० 
६०० ईं० स० १००)--सृष्टि की उत्पत्ति, प्रतय, वर्णाश्रम, श्राद, 
दाशनिक सिद्धानत आदि का वर्णन इस अवस्था का सूचक है, (४) 
साम्प्रदायिक (ई० स० १०० ईं० स० ७००)--शिव, विष्णु आढि की 
अक्ति, तीथ-माहात्म्य आदि का वर्णन इस अवस्था का सूचक है । 

वर्तमान पुराणों की सख्या अठारह है। इन्हे 'महा पुराण” कहा 
जाता हे व तीन वर्गों मे विभाजित जिया जाता है, जेसे ब्राह्म, वेष्णव 
आर शैेव । ब्रह्माण्ड, ब्रह्मबेबते, मार्कणडेय, भविष्य, वामन तथा ब्रह्म 
ब्राह्म है। विष्णु, नारदीय, भागवत, गरुड, पद्म, तथा वराह वेष्णच 
है। मत्स्य, कुर्म, लिड्, वायु, स्कन्द॒ तथा अग्नि शेव है। साराश में, 
इन अठरह पुराणों मे वणित विषयों का ब्योरा इस प्रकार हे-- 

(१) ब्रह्म पुराण--इसके प्रारम्भिक अ्ध्यायों से स्वृष्टि की उत्पत्ति 
तथा कृष्ण के समय तक के सूर्य च चन्द्र-वश का वर्णन है । इसके पश्चात्‌ 
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साराश रूप मे विश्व का वर्णन आता है। इसमें डडीसा तथा वहाँ के 
पवित्र मन्द्रों का वर्णन भी किया गया है। इसके पश्चात्‌ कृष्ण का 
जीवन चरित है, जो शब्द्श विष्णु पुराण से लिया गया है। अन्त में 
योग का वर्णन है । 

(२) पद्म पुराण--स्कन्द के अतिरिक्त यह सबसे बडा पुराण है। 
इसके पाँच खण्ड हैं--सृष्टि, भूमि, स्वर्ग, पाताल व उत्तर । सृष्टि-खणड 
में सृष्टि की उत्पत्ति तथा ऋषियों और राजाओं की वशावल्ियाँ हैं, 
अजमेर के पुष्कर सरोवर के पाविन्य का वर्णन भी आता है। भूमि- 
खरड में तीथे-स्थान व उनके पावित्य से सम्बन्धित कथाएँ वर्णित हैं 
और भूमि का वर्णन भी झाता है। स्वर्ग-खण्ड मे विष्णु के निवास 
वेकुरठ तथा वर्णाश्रम धर्म का वर्णन है। पाताल-खण्ड में नागलोक 
वरणित हैं। शेषनाग राम तथा कृष्ण की कथा कहता है । उत्तर-खणड में 
विष्णु-भक्ति, अवतार आदि का वर्णन है। 

(३) विष्णु पुराण--इसके छु खण्ड हैं। पहले में विष्णु और 
लक्ष्मी की उत्पत्ति है, और धर व, प्रह्द आदि की कथाएँ है। दूसरे मे 
भूमि, डसके सात द्वीप व सात समुद्रों का वर्णन है। इसमें भारतवर्ष, 
ग्रह, सू्थ, चन्द्र आदि का वर्णन भी आता है। तीसरे खण्ड में चार 
वेद, अठारह पुराण, वर्णाश्रम-धर्म, संस्कार, श्राद्ध आदि का वर्णन 
है, बौद्धों तथा जेनियों पर भी टीका की गईं है। चौथे खण्ड में सूर्य 
और चन्द्र वश के राजाओं का वर्णन है। पाँचवें खण्ड मे कृष्ण का 
जीवन-चरित है। छुठे खण्ड में विष्णु भक्ति योग, मोक्ष आदि का 
वर्णन है । 

(४) वायु पुराण--इसे 'शिव” या 'शेव” भी कहा गया है। इसके: 
चार खणड हैं, जिन्हे 'पाद! कहा गया है। पहले मे सृष्टि की उत्पत्ति 
तथा विकास का वर्णन है। दूसरे में विभिन्न कल्प, ऋषि-वशावली, 
विश्व, मन्वन्तर, शिव-स्तुति आदि वर्णित हैं। चन्द्र आदि वशों का. 
वर्णन है। चौथे में योग का फल और शिव का गुण-गान है । 
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(५) भागवत पुराण--हसमे बारह स्कन्ध हैं। पहले दो स्कन्धों 
में सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन है ओर यह बताया गया है कि वासुदेव 
सृष्टि-रचना किस प्रकार करते हैं, यह जगत्‌ निरी साया है, वासुदेव की 
भक्ति सब वर्णो के लोग यहाँ तक कि स्लेच्छु भी कर सकते है। तीसरे 
सस्‍्कन्ध में ब्रह्मा की उत्पत्ति, वराह अवतार आदि का वर्णन है तथा 
विष्णु द्वारा साख्य दुर्शन के प्रणता कपिल का अ्रवतार धारण किए जाने 
का वर्णन है। चोथे और पोचव स्कन्ध से भ्र्‌ व, वेन, मधु, भरत आदि 
के आख्यानों का वर्णन है। छुठे स्कन्‍्ध में विष्णु-मक्ति का साहात्म्य 
समझाने वाली क्रितनी हो कथाएँ वर्णित हैं। सातवें स्कन्ध में प्रह्माद 
की कथा वणित है | आठवे स्कन्घ मे ऐसी और भी कथाएं वणित हें । 
नवम स्कन्ध में सूथे और चन्द्र-चश का वर्णन है। दशम मे केचल 
कृष्ण-चरित ही वणित हे। ग्यारहवें स्कन्‍ध मे यादवों का नाश तथा 
कृष्ण की खत्यु का वर्णन है। बारहवें स्कन्ध में बाद के राजाओं का 
वर्णन है । 

(६) नारद पुराण--इससे विष्णु-सक्ति तथा हरि-भक्ति का उपदेश 
देने वाले आख्यानों का वर्णन है । 

(७) मार्कए्डेय पुराण--इससे बहुत सी दन्तकथाएँ वर्णित है, 
जेसे वृश्न-चध, बलदेव का तप, हरिश्चन्द्र का आख्यान, वशिष्ठ तथा 
विश्वामित्र का युद्ध इत्यादिं। इसके पश्चात्‌ सृष्टि की उत्पत्ति और 
मन्‍्वन्तरों का वर्णन है । आगासी सन्वन्तर के वर्णन में दुर्गा की स्तुति 
भी वणित है, जिसको “चण्डी-पाठ! कहते हैं । 

(८) अग्नि पुराण--प्रारम्भ से विष्णु के अवतारों का वर्णन है। 
इसके पश्चात्‌ धार्मिक कृत्यों तथा शिव-भक्ति आदि का वर्णन है। इसी के 
बीच में पृथ्वी और विश्व का वर्णन भी आता है। इसके पश्चात्‌ राज धर्म 
,युद्धू-नीति, वेद-पुराण आदि वशणित हैं। राज-वशों का वर्णन बहुत कम 
है। अन्त में आयुवंद, अलइझ्ार शास्त्र, छुन्द शास्त्र, व्याकरण आदि का 
विवेचन किया गया है । 
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(६) भविष्य पुराण--इसमे सृष्टि की डत्पत्ति, संस्कार, वर्णात्रम 
बर्म और यज्ञादि का वर्शन है । इसके पश्चात्‌ कृष्ण, साम्ब, वशिष्ड, 
नारद, व्यास आदि की बातचीत द्वारा सूर्य की शक्ति और प्रभ्ु॒त्व का 
वर्णन किया गया है। 

(१०) ब्रह्म वेबर्त पुराण--इसके चार विभाग है, जिनमे क्रमश 
ब्रह्म, देवी, गणंश और कृष्ण के चरित चित्रित है। कृष्ण-भक्ति पर 
अधिक जोर दिया गया है। वृन्दावन, कृष्ण-स्तुति, तथा राबा और 
गोपियों की भ्रेस-क्रीड। आदि का खूब वर्णन किया गया है। 

(११) लिब्न पुराण--आ्रारम्भ मे सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन है 
और शिव को जगव का कर्ता माना गया दे । सुष्ट युत्पत्तिके समय महान्‌ 
अग्निमय लिड्ड' प्रकट होता है, जिसमे ब्रह्मा और विष्णु के गय का 
भड्ज हों जाता है। इसी लिड्न से वेदादि का प्रादुर्भाव होता है। इसके 
पश्चात्‌ शिव के २८ अवतारों का वर्णन है, तथा विश्व का और कृष्ण 
के समय तऊ के राजवंशों का भी वर्णन है। इससे कथा, धार्मिक कृत्य, 
शिव-स्तुति आदि भी वर्शित है । 

(१२) वराह पुराण--इसमे विष्णु की भक्ति, प्राथना आदि का 
विस्तृत वर्णन है, बीच बीच मे आख्यानों कों भी मिला दिया गया है। 
इसके पश्चात्‌ तीर्थ यात्रा, तीथं-स्थान आदि का विशद्‌ वर्णन है। 

(१३) स्कन्द पुराण--यह सबसे बढा पुराण है। काशी खण्ड में 
बनारस के शित्र मन्द्रों का विस्तृत वर्णन है, जिसके अन्तर्गत शिव- 
पूजा-विधि, आख्यान आढि भी आ जाते हे । उत्कल-खण्ड में उडीसा 
ओर जगज्ञाथ के पाविज्य का वर्णन है। इसके अतिरिक्त इस पुराण मे 
कितनी ही संहिताएँ ओर कितने ही माहात्म्य हैं । 

(१४) वामन पुराण--इसमे विष्णु के वामन अवतार का वर्णन 
है। लिज्न-पूजा, तीथ माहात्म्य आदि का भी वर्णन है। इसमे दक्त का 
यज्ञ, कामदेव का भस्मीकरण, शिव और उसा का विवाह, कार्तिकेय का 
जन्म आदि भी वणित हैं। 
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(१६) कूम पुराण--यद्यपि इसका नाम विष्णु के कूर्मावतार पर से 
रखा गया है, फिर भी इसका अधिकाश भाग शिव और दुर्गा की भक्ति 
से सम्बन्धित है। पहले खण्ड मे सश्टि की उत्पत्ति, विष्णु के अवतार, 
कृष्ण के समय तक सूर्थ और चन्द्रवश, सृष्टि, सन्‍्वन्तर आदि का 
वर्णन है। इसके साथ-साथ शिव-भक्ति का प्रतिपादन करने वाली कहा- 
नियाँ सी वरित हैं। दूसरे खण्ड में ध्यान, वेदिक कर्मकाणड आदि 
द्वारा शिव-प्राप्ति का वर्णन है । 

(१६) मत्स्य पुराण--विष्णु के मत्स्यावतार से इसका प्रारस्भ 
होता है। महा-प्रलय के समय सत्स्यरूप मे विष्णु मनु की रक्षा करता 
है और उसके प्रश्नों का उत्तर देता है। इसके पश्चात्‌ सृष्टि की उत्पत्ति, 
राजवश, वर्णाश्रम धर्म आदि का वर्णन आता दे। फिर शिव-उमा- 
विवाह, कार्तिकेय जन्म तथा विष्णु-सम्बन्धी कथाएँ वर्शित है। नर्मदादि 
का माहात्म्य, धर्म ओर नीति, मूर्ति निर्माण-कला, भविष्य के राजा, दान 
आदि का वर्णन है। 

(१७) गरुढ पुराण--इसमे सृष्ट युत्पत्ति का साराश में वर्णन है। 
च्रत, पवे, तान्त्रिक स्तुति, फलत्चित ज्योतिष, सामुद्िक, आयुर्वेद आदि 
मसुख्यत वर्णित हैं। अन्तिम भाग से दाह-सस्कार, श्राद्ध आदि का 
वर्णन है । 

(१८) बह्माण्ड पुराण--इसे वायु पुराण का ही थोडा परिवर्तित 
रूप माना जाता है। इसमे सश्टि-डउत्पत्ति तथा राजवश आदि का वर्णन 
है। यों तो यह शेव पुराण है, किन्तु इसमे परशुराम आदि सम्बन्धी कितने 
ही आख्यान हैं, जो.वायु पुराण मे नहीं पाये जाते । 

धर्मं-शास्त्र--घधर्म-शास्त्र के साहित्य को विकास और तिथि क्रम 
की दृष्टि से तीन विभागों में बाँदा जा सकता है, जेसे घर्म-सूत्र, छोकबद्ध 
स्मृतियाँ, निबन्धकारों का साहित्य । 

' धम॑सूत्रों के विषय मे सूत्र-साहित्य के प्रकरण मे लिख दिया गया 
है, फिर भी यहाँ थोंढा उल्लेख अनुचित नहीं होगा। इन सूत्रों को धर्म- 
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शास्त्र कहा गया है। गौतमीय धम-शास्त्र सबसे प्राचीन घर्म-सूत्रों मे से 
है और सामवेद की राणायनीय शाखा का मालूम होता है | इसमे बाद 
की मिल्लावट भी है। तीख अध्यायों का हारीतष्‌ ध्मेशास्त्र भी प्राचीन 
धर्म-सूत्रों में से है। वशिष्ट धर्म-शास्त्र में ये दोनों उल्लिखित हैं । इसमें 
भी मिलावट की गई है। मनु, यम, प्रजापति आदि का प्रमाण रूप से 
उल्लेख है। कुमारिल भट्ट के मतानुसार यह ऋग्वेद की लुप वाशिष्ठ 
शाखा से सम्बन्धित है। बौधायन धर्म-शास्त्र ओर आपसूतम्बीय घर्म- 
सूत्र कृष्ण यजुर्वेद की विभिन्न शाखाओं के सूत्रों से सम्बन्धित हैं। 
पहले मे मिलावट है, दूसरे मे नहीं है| इन धर्मसूत्रों का समय ईं० पू० 
पाँचवी शताब्दी से दूसरी शताब्दी तक का बताया जाता है। वेष्णव 
धमसशास्त्र में बहुत-ली मिलावट की गई है, क्‍योंकि इसमे विष्णु और 
प्रथ्वी की बातचीत के रूप में सब वर्णन किया गया है। कृष्ण यजुवेद 
की काठक शाखा के धर्म सून्न से इसको सम्बन्धित किया जाता है, जिस 
प्रकार कि गद्य ओर छोकबद्ध हारीत घर्मशास्त्र को मेत्रायशीय शाखा से 
सम्बन्धित किया जाता है। वेष्णव धर्म-शास्त्र में यूनानी ज्योतिष के 
पारिभाषिक शब्दों का उल्लेख भ्राता है। इसलिए यह ईसा की तीसरी 
शताब्दी के पहले का नहीं हो सकता। वेखानस धर्म-शास्त्र तीन 
अध्यायों मे वर्णाअ्रम धर्म का वर्शन करता है, विशेषकर वानगप्रस्थ का। 
कोई-कोई विद्वान्‌ इसे बहुत बाद का मारते है । इसके अतिरिक्त पेढी- 
नसी ( अथवंबेद ), शाडू-लिखित ( शुक्ल यजुबेद ), डशनस, काश्यप, 
बृहस्पति आदि धमंसूत्र भी हैं, जिनकी प्राचीनता के बारे में शझ्टा की 
जाती है । 

सुखतियों में धमंशास्त्र साहित्य अधिक विकसित रूप मे मिलता 
है । स्खतियों की भाषा छोकबद्ध है ओर उनका छेन्न भी अधिक विक- 
सित है । इनमें वर्णित नियमों का सम्बन्ध सम्पूर्ण समाज से है। राज- 
चर्म, जो कि धसंसूत्रीं में नहीं पाया जाता, अधिक विस्तार के साथ 
वैशित है, साथ ही दोवानी और फौजदारी कानून भी समाविष्ट हैं। 


साहित्यिक विकास २६७ 


महाभारत की भाषा आदि से प्रभावित होकर स्घृतिकारों ने छोकों को 
अपनाया और संमाज की प्रचल्षित रूढ़ियों, रीति-रिवाज आदि को अपने 
अन्यों सें स्थान देकर उन्हें धर्म-प्रामाण्य में सम्मिलित किया । इन 
लेखकों ने अपने ग्रन्थों को प्राचीन ऋषियों के नाम से सम्बन्धित किया, 
जिससे उनकी प्रामाणिकता ओर पविन्नता पर शझह्ला न की जा सके । 

मनुस्झखति सबसे प्राचीन मानी जाती है । सनु का उल्लेख तो वेद, 
बआाह्यण, ग्रज्मादि सूत्र, महाभारत आदि में आता दहै। तेत्तिरीय सहिता 
( २।२।१०।२ ) में लिखा है कि जो-कुछ मनु ने कहा दे वह भेषज है। 
शतपथ ब्राह्मण ( १।९।१।७ ) में महापूर के उद्लेख मे मनु का वर्णन 
आता है। यास्क ( ३॥४ ) ने उत्तराधिकार के सम्बन्ध में मलु को उद्धृत 
किया गया दे, किन्तु यह उद्धरण वतंसान समुस्मृति में से नहीं है। 
महाभारत के परीक्षण से मालूम द्वोता हैं कि उसमें लगभग २६० छोक 
मनुस्खति से मिलते-जुलते ह। उसमे कहीं कहीं मनु और मनुस्झृति 

“ का डल्लेख भी आता है । इस प्रकार मनुस्झ॒ति के निर्माण-काल के बारे 

में कद्दा जा सकता है कि वर्तमान मनुस्म्ति का आधार कदाचित्‌ कृष्ण 
यजुरवेंद की मेन्रनायणीय शाखा से सम्बन्धित मानव घम्म सूत्र हो । बर्त- 
मान मनुस्झति ओर मानव गुह्म-सूत्र मे कुछ समानता है। महाभारत की 
समानता से तथा यवन, शक, काम्बोज, पहव आदि विदेशियों के 
उल्लेख के कारण यह कहा जा सकता है कि मनुस्म॒ति ईं० पू० २०० 
यथे पहले की नहीं हो सकती और अन्य स्घतियों से अधिक प्राचीन 
होने के कारण ईं० ख० २०० के बाद की भी नहीं हो सकती । इसलिए 
इसका निर्माण-काल, जैसा कि बूहर का मत है, ३० पू० २००-ईं० स० 
२०० वर्ष के बीच में कहीं होना चाहिए । 

मलुस्म्ति में लिखा है कि सर्वश्रथम बह्मा ने डसकी रचना की और 
डुसने यद्द स्खति मनु को सुनाई । मलु ने र्ूगु को सुनाई और यु ने 
इस स्मति को मानव समाज के सम्मुख रखा । इसमें ग्यारह अ्रध्याय 
हैं। पहले अध्याय में वेदुन्त, सॉख्य आ्रादि के सिद्धान्तों के सहारे पौरा- 
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णिक दर्द पर सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है, साख्य के तीर 
गुणों पर विशेष जोर दिया गया है। दूखरे अध्याय से ध्म-प्रामाण्य 
और ब्रह्मचारी के धर्मों का निरूपण है। तीसरे, चोथे और पाँचव में 
ग्रृहस्थ-धर्म वणित है, जेसे विवाह, देनिक कर्मकाण्ड, श्राद्ध, बृत्ति, सदा- 
चार, भक्ष्यवज्य-सोजन, अशोौच, स्त्री-धर्म आदि । छुठे अध्याय मे 
वानप्रस्थ और सन्‍्यास-आश्रमों का वर्णन है, सातवें मे राज-बर्म है। 
आठवें ओर नवें अध्याय में व्यवहार, साक्षी आदि का विवेचन है तथा 
ऋण और उसका परिशोध, दान, चोरी, व्यभिचार, क्रय-विक्रप आदि 
का विवेचन है। नवें में राज-घर्म, बेश्यों तथा शुद्रों के कर्तव्यों का भी 
विवेचन है। दसवे अध्याय में वर्णसंकर, वर्णधम, आपद्धर्म आदि का 
वर्णन है। ग्यारहवं अध्याय मे दान, यज्ञ, तप तथा बारहवें अ्रध्याय 
मे पुनर्जन्म, मोक्त आदि का वर्णन है। मनुस्म्ति का प्रचार इतना बढ़ 
गया था कि ब्रह्म देश, स्थाम, जावा आदि तक मे इसे प्रमाणभूत माना 
जाता था। 

नारद स्मति मे लिखा है कि उसमे मनुस्टति से भी अधिक 
प्राचीन विचारों का समावेश है, किन्तु इसमें वर्णित विषय के परीक्षण 
से यह दावा झूठा साबित हो जाता है। दीनार के उह्लेख के कारण 
यह स्खति ईसा की दूसरी शताब्दी के पूदले की नही हो सकती | ईसा 
की सातवीं शताब्दी मे बाण ने इसका उल्लेख किया है, व आठवी 
शताब्दी मे अषाय ने इस पर टीका लिखी है| बृहस्पति स्मृति खडश, 
प्राप्त है। यह मनुस्खति के वातिक के समान है। इसका रचना-काल 
ईसा की छुठी या सातवीं शताब्दी बताया जाता है । 

याज्षवल्क्य स्खति नारद, बृहस्पति आदि से अधिक महत्त्वपूर्ण 
है। इसे शुक्ल यजुर्वेद से सम्बन्धित किया जाता है। पारस्कर गृह्य सूत्र 
व सानव गृह्य सूत्र से इसकी कुछ समानता भी है । इसमें बृहदारण्यक 
का उल्लेख है। इसमें यूनानी ज्योतिष शास्त्र का उल्लेख है, तथा 
सिक्‍के के सोने को “'नाणक” कद्दा गया है | इस पर से यह ई० स० 
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३०० के पहले की नहीं हो लकती । इसमे वणित विषय की व्यवस्था 
मनुस्मति की अपेक्षा अधिक अच्छी है, आचार, व्यवहार आदि के 
अलग-अलग अ्रध्याय हे। इसमे वेदान्त, योग, साख्य, गभ-शास्त्र 
आदि का वर्णन भी है । इस स्मृति पर बहुत सी महत्त्वपूर्ण दीऊाएँ 
लिखी गई है | इसकी सर्वोत्तम टीका मिताक्षरा है, जो ईसा की ग्यारहवीं 
शताब्दी मे दक्षिण के विज्ञानभिकु ने लिखी है। मिताक्षरा हिन्दू कानून 
के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण है। दक्षिण भारत, उत्तर भारत, बनारस 
आदि में इसे प्रमाण माना जाता था। विज्ञानेश्वर ने विश्व रूप की 
टीका का उपयोग किया था। अपराध ने ईसा की बारहवीं शताब्दी 
में एक टीका लिखी । बालम्भद्ट वेधनाथ व उनकी पत्नी लक्षमीदेवी 
ने भी मितात्षरा पर टीका लिखी, जिसम रत्नी धन पर विशेष जोर 
दिया गया है। इनके अतिरिक्त क्रितनी ही अन्य स्सृतियाँ भी ह । 
णुक सूची में लगभग १६२ स्मखतियों का उल्लेख हैं। इनमे पराशर 
स्मृति विशेष डल्लेखनीय है। इसी प्रकार अन्रि, उशनस्‌ , आपस्तम्ब 
दत्त, शहद, लिखित, सम्वते आदि स्घतियोँं भी अपना-अपना स्थान 
रखती है । 

स्मृतियों की सख्या इतनी अधिक बढ़ जाने के कारण ईसा की 
बारहवी शताब्दी के पश्चात्‌ राजाज्ञा द्वारा स्मृतियों के साराश को 
“धर्म निबन्ध! के रूप से तेयार करवाया गया । स्मृति कल्पतर-प्राचीन 
तस धर्म निबन्ध हे । इसका कर्ता ल्क्मीधर हे, जो कन्नौज के राजा 
गोविन्द्चन्द्र (६० स० ११०२-४३) का वेदेशिक मन्‍्त्री था। बचल्लात 
के लच्मणसेन के लिए हल्ायथुध ने ब्राह्मण सर्वस्व बनाया। इसमे 
केवल आह्यस-धर्म का ही निरूपण किया गया है। दक्षिण भारत के 
देवणभट की स्खति चन्द्रिका (इं० स० १२००) व देमाद्वि-कृत चतु- 
वर्गचिन्तामणि यादव राजाओं ( ईं० स० १२६०-१३०६ ) के लिए 
बनाये गए थे। राजा मदुनपात्र (ई० स० १३६०-७० ) के लिए 
विश्वेश्वर ने मदुव पारिजात सिखा । राजा हरिखिहदेव (हैं० स० 
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१३२५९ ) के मन्त्री चणडेश्वर ने स्मृति रतनाकर व मिथित्ना के हरिनारा- 
यण ( इईं० स० १९५१० ) के लिए वाचस्पति ने विवाद चिन्तामरि 
लिखा । ईसा की पन्द्रहवीं शताब्दी के पहले जीमूतवाहन ने घर्मरत्न 
लिखा, जिसमें सुप्रसिद्ध 'दाय भाग! समाविष्ट है। ईंसा की सोलहवीं 
शताब्दी में रघुनन्दन ने अपने “अट्टाईंस तत्त्वों! का निरूपण किया। 
ईंसा की सन्नहर्वी शताब्दी में कमल्ाकर ने “निर्णय सिन्धु” लिखा, 
जो महाराष्ट्र में प्रमाण माना जाता है । इसी शताब्दी में नीलकण्ट 
ने भगवन्त भास्कर व मिन्नसिश्र ने वीरमिन्नोद॒य को ज्न्म दिया । 


( ३ ) 
काव्य 

गद्य--काव्य के साधारणतया दो भेद माने गए हें--गयय तर पद्य । 
किन्तु डसका गद्य-पद्मात्मक एक तीसरा भेद भी माना गया है, जिसे 
चम्पू कहते हैं| प्राचीन भारतीयों को गद्य से अधिक प्रेम न था । उनका 
अधिकाश साहित्य, यहाँ तक कि व्याकरण ज्योतिष आदि का साहित्य 
भौ पद्यमय दहै। फिर भी गद्य को अपनाया गया है प्राचीन गद्य का 
इतिहास यजुरवेद के गद्याशों से प्रारम्भ द्ोता है। ब्राह्मण-पन्धों में 
इसके विकास का स्पष्ट पता लगता है। सब ब्राह्मण-ग्रन्थ गद्य में ही 
लिखे गए हैं। हनके आलोचनात्मक अध्ययन से मालूम होता है कि 
आाह्यण काल में राय के भिन्न-भिन्न अज्मों का विकास हो गया था। 
किन्तु यह गद्य आल्झ्लारिकों का काव्यमय गद्य नहीं है। डपनिषद्‌ 
निरुक्त, अर्थशास्त्र, पातअ्षल महाभाष्य आदि में भी इसी प्रकार के 
गद्य के नमूने मित्ते हैं । काव्यात्मक गद्य के स्व प्रथम दर्शन सस्क्रृत 
शिलालेखों में होते हैं। रुद्वदामन्‌ के गिरनार लेख (ई० स० १५० ) में 
इसका प्राचीनतम दृष्टान्त हैं। इस लेख के गद्याक्ष में आलझ्ारिक 
भाषा में सुद्शत तडाग्र के बाँध को पुन बँधवाये जाने का सुन्दर ' 
वर्णन है। बढ़े-बडे समास, यमक, अनुभास, डपमा आदि के प्रयोग व 
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अलझ्ारों के नामों के स्पष्ट डल्लेख आदि से मालूम होता दे कि परि- 
माजित व सुन्दर गद्यकाव्य लिखने की प्रणाज्ञी प्रारम्भ हो चुकी थी। 
समुद्रगुप्त के भ्याग स्तम्भ लेख (ईसा की चौथी शताब्दी ) में उत्कृष्ट 
गद्यकाव्य प्रयुक्त किया गया दै। गद्यकाब्य के जो ग्रन्थ आज वर्तमान 
है, उनका ब्यौरा इस प्रकार दै-- 

दुशकुमार चरित--हसका लेखक दयडी है, जिसने काव्यादर्श 
नामी अलहूार-ग्रन्थ भी लिखा है। दण्डी का समय ईसा को छुटो 
शताब्दी बताया जाता है। इस ग्रन्थ में दस राजकुमार यात्रा के लिए 
भिन्न-भिन्न दिशाओं से जाते हैं, व लोटने पर प्रत्येक अपने-अपने 
अनुभव रोचक ढद् से सुनाता है । इसमें तत्कालीन सामाजिक जीवन 
का सुन्दर चित्र खींचा गया दे। 

_ बासवदत्ता--इसका लेखक सुबन्धु हे, जो इंसा की सातवों 
शताब्दी के लगभग हुआ है । इसमें उज्जेन की राजकुमारी वासवदत्ता 
व वत्सराज उदयन के प्रेम की कहानी है । इस पर भास आदि 
नाटककारों ने भी सुन्दर नाटक रचे हे 

कादम्बरी--इसका लेखक बाणभट्ट हे, जो कि हषंवर्धन (ई० स० 
६०६-६४७) का समकाल्लीन था। इसमें कादम्बरी नाम की एक 
काल्पनिक नायिका का चरित्र-चित्रण है। चन्द्रापीड महाश्वेता आदि 
पात्रों का वर्णन भी अत्यन्त ही रोचक व काव्यमय्र है। इसमें प्राकृतिक 
वर्णन भी बहुत ही सुन्दर दे। अच्छोद सरोवर के किनारे महाश्वेता 
व पुण्डरीक का प्रथम मिलन तथा परस्पर प्रम-पाश मे बँध जाना व 
प्रम के आवेश में पागल हो जाना अत्यन्त ही रोचक तथा काव्य की 
दृष्टि से उत्कृष्ट है इसमे पात्नों का काम दो-दो तोन-तीन जन्म तक 
चलता है । 

हपचरित--यदह भी बाणमह-कृत दे। इसमें कन्नौज के हे का चरित 
खिन्रित क्रिया गया है । इसमें भी क॒षि ने अपनी कवित्व-शक्ति का 
परिचय दिया है। किन्तु इसमें उसका हाथ इतना मैंजा हुआ नहीं है, 
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जितना कादम्बरी मे हे फिर भी कहीं-कही वर्णन बहुत सुन्दर हे, जेसे 
बौद्ध आचाय॑ के आश्रम का वर्णन है, जहाँ पशु-पक्षियों ने भी अहिसा- 
प्रत धारण फ्िया था | 

इन गद्यकाव्यों मे कवित्व-शक्ति का परिचय तो मिलता हे, किन्तु 
कहीं-कही कृन्रिमता का बाहुल्‍व दिखाई देता है, विशेषकर दृशकुमार- 
चरित व वासवदत्ता मे । बडे-बडे समास, श्लेष आदि अर्थालड्डारों का 
जाल, शब्दालझ्ारों का बाहुल्य आदि कालिदास के समान कवि के 
उत्कृष्ट काव्य का रसास्वादन करने वाले को बहुत ही फीका मालूस 
पडता है। मम्मठ द्वारा प्रतिपादित काव्य-कसौटी पर ये गद्यकाव्य 
कदाचित्‌ अधम काव्य” उतरे, किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से उनका 
महत्त्व अवश्य है। 

लघु कथा--( ईं० स० ४००-११०० )-सस्क्ृत गद्य का दूसरा अ्रद्ग 

लघु कथा साहित्य है। प्राचीन काल से ही समाज में छोटी-छोटो उपदेश- 
पूर्ण कहानियाँ अ्रचल्षित थीं | बौद्ध, जन, ब्राह्मण आदि ने इन कहानियों 
को साहित्यिक रूप देकर अपने धामिक सिद्धान्तों के प्रसार के लिए 
उनका उपयोग किया था| सस्क्ृत भाषा में तो इसे गद्याव्मक साहित्य 
का एक अज्ञ ही बना दिया गया। ये लघु कथाएँ इतनी रोचक व लोक- 
प्रिय बन गई कि इनमे से कितनी ही विदेशों तक फेल गई । इन रोचक 
व शिक्षाप्रद कहानियों के सग्नह इस प्रकार हैं-- 

पद्चतन्त्र--इसके पाँच विभाग है। पहला विभाग मित्र-मभेद 
कहाता है। इसमें एक बेल और सिह दो सियारों द्वारा मिलाये जाने 
पर पक्के मित्र बन जाते हैं। धीरे-धीरे एक सियार को इस मेत्री के 
प्रति ईर्ष्या होने लगती है, और वह षड्यन्त्र रचता है। परिणामस्वरूप 
सिह और बेल का रूगडा होता है, जिसमे बैल मारा जाता है । दूखरा 
विभाग मिन्र-लाभ कहलाता है। इसमे एक कछुए, स्ग, कौए तथा चूहे आदि 
की कठिनाइयों से भरी यात्रा का वर्णन है, जिससे सब हिल मिलकर 
रहते हैं और आपत्ति में सच्चे सिन्न के समान एक दूसरे को सहायता 
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यहुँचाते है । तीसरे विभाग मे 'कोओ ओर उल्लुओ का युद्ध! वणित 
है। इसमे भूतपूर्व शत्रुओं की मेत्री के क्या दुष्परिणाम होते है, उनका 
वर्णन है । चौथे विभाग का विषय प्राप्त वस्तु की हानि है। हसमे बन्दर 
ओर मगर की रोचक कहानी है, जिसमे बताया गया है कि क्रिस प्रकार 
मूखों के पास से उनकी चीजें खुशामद द्वारा छीनी जा सकती हैं । 
पाँचवें विभाग मे बिना विचार किये हुए काम का वर्णन है। इसमें 
कितनी ही कद्दानिया है, जिनसे एक नाई के दु खद अनुभवों का वर्णन 
है, जो कि परिस्थितिया को अच्छी तरह न समझने के कारण दु ख और 
आपत्तियों का शिकार बनता है । 

पशञ्चतन्त्र के लेखक के बारे मे निश्चित रूप से कुछ नहीं कहा जा 
सकता । इसके प्रारम्भ में ही दक्षिण के महिल्वारोप्य नगर के राजा 
अमरशक्ति की कहानी है। उसे फ्रिसी योग्य शिक्षक की आवश्यकता थी, 
जो कि उसके तीन मूख ओर आलसी पुत्रों को छ माह में नीति-शास्त् 
इस तरह पढा दे कि वे अन्य राजकुमारों से बढ जायें । इस डहदेश्य की 
सिद्धि पश्चतन्त्र द्वारा की गईं हैं। इसके समय के बारे में इृतना कहा 
जा सकता है कि ईसा की छुटी शताब्दो में इसकी कद्दानियाँ इतनी 
लोकप्रिय हो गई थीं कि ईरान के सेसेनियन राजा खुसरू अलुसीरवों 
( ईं० स० ९९१-९७६ ) ने ईं० स० &७० के लगभग पहेल्‍वी-साषा 
में इसका अनुवाद करवाया, व पहेल्वी से सिरिक भाषा में अनुवाद 
हुआ । पद्मतन्‍्त्र को रचना कदाचित्‌ ह० ख० ३००-६०० वर्ष के काञ् से 
कभी हुई हो, अथवा इससे भी पद्दले हुईं हो । 

हितोपदेश--इसका बहुत-ला भाग पद्मतन्त्र से लिया गया दे । 
इसकी ४३ कहानियों से से पच्चीस पद्मतन्त्र मे की है। यह सम्नह भारत 
में बहुत ही लोकप्रिय है। इसकी भूमिका भी पद्चतन्त्र के समान है, 
किन्तु मूर्ख राजपुत्रों का पिता पाटल्वीपुत्र का राजा सुदर्शन है। इसके 
चार विभाग है--मित्र-लाभ, सुहृदू-भेद, विश्नरद और सन्धि । इसके 
बैखक का पता नहीं है ओर न इसके समय के बारे मे निश्चित रूप से 
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कुछ भी कहा जा सकता दै। यह पुस्तक ४०० वर्ष से अधिक पुरानी 
होनी चाहिए, क्‍योंकि इसकी प्राचीनतम हस्तलिखित प्रति ई० स० 
१३७३ में लिखी गईं थी। इसकी कद्दानियाँ रोचक और शिक्षाप्रद हैं। 

वेताल पत्चविशति--इसमें वेताल ( शवों मे निवास करने वाला 
पिशाच ) की पद्चीस कहानियों का सम्रह है। एक योगी डज्जेन के 
विक्रम राजा को एक वृक्ष पर टंगे हुए शव को कुछ बोले बिना श्मशान 
तक ले जाने को कहता हे, जहाँ कि जादू के कुछ कृत्य किये जाने वाले 
हैं। ज्यों ही राजा अपने कन्धों पर उस शव को ले जाता है, सयों ही 
उसके अन्दर का पिशाच कद्दानी सुनाने लगता है । उसके प्रश्न पूछने 
पर राजा भूल से उत्तर दे देता हे । परिणामत शव पुन वृत्त पर चला 
जाता है। इस प्रफार राजा से पच्चीस बार भूल होती हे । इसके खेखक 
और समय का कोई पता नहीं हे । 

सिंहासन द्वान्रिशिका--इसमें राजा विक्रम का बत्तीस पेढियों 
वाला लिहासन_ रोचक कद्दानियाँ सुनाता है ।_ इसके भी ल्लेखक और 
समय का कोई पता नहीं है । 

शुकसप्रति--इसमें एक स्त्री अपने पति के विदेश चले जाने पर 
दूसरे पुरुषों के पास जाना चाहती है ओर इस सम्बन्ध में अपने तोते 
की सलाह लेती है। तोता उसकी बात, का अनुमोदन करता हे, किन्तु 
डसे कहता है कि घर से बाहर जाने के पूर्व कुछ कठिनाइयों का सामना 
करना पडेगा, जेसा कि अमुक सरत्रों को करना पडा था। इस पर वह 
डस रुन्नी की कद्दानी सुनना चाहती है, और तोता कहानी सुनाने ल्वग ता 
है, किन्तु उसे अधूरी ही रखता है। इस प्रकार सत्तर रातें बीत जाती 
हैं ओर उसका पति ल्लोट आता है। 

_वृहत्कथामझ्जरी--६० स० १०३७ के लगभग ज्षेमेन्द्र ने वृहृत्कथा 
के आधार पर इस अन्थ को रचा। विस्तार में यद्द कथा-खरित्लागर का 
तींसरा भाग है। 

कथासरित्सागर--यद्द पद्याव्मक है। इसमें १९४ तरज्ञं और 
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१२००० शोक हैं। इसका लेखक काश्मीरी कवि लोमदेव है, जिसने 
इस ग्रन्थ को ईं० स० १०७० के लगभग रचा | लेखक स्वीकार करता 
है कि उसने गुणाब्य-कृत वृहत्कथा से बहुत-कुछ लिया है, जिसका 
डह्लेख दर्डी, वाण आदि ने भी किया है। इसमें बहुत से सुन्दर ओर 
रोचक किस्से हैं। एक राजा ने ससस्‍्क्ृत व्याकरण न जानने से अपनी 
रानी के बचनों को बराबर न समझ सकने के कारण लज्जित होकर 
ससकृत का घुरनधर विद्वान बनने अन्यथा मर जाने का निश्चय किया। 
इसमे राजा शिव की कटद्दानी भी हे, जिसने श्येन से कपोत को बचाने 
के लिए अपने-आपको अ्रपित कर दिया था| 

पद्य ( ३० पू० २१००-३० स० ११०० )--पद्यात्मक काव्य के दो 
विभाग किये जाते है, जेसे महाकाव्य और खण्डकाब्य । महाकाब्य से 
बहुत से सर्ग रहते हैं, नगर, ऋतु, पंत, नदी आदि का विस्तृत वर्णन 
रहता है, तथा उसकी वस्तु भी विस्तृत रहती है । खण्डकाव्य का 
स्वरूप छोटा रहता है। वस्तु भी छोटी रहती है। इसमे गीतकाव्य और 
शिकज्षाप्रद का समावेश हो जाता है । 

यों तो वाल्मीकि रामायण को आदि महाकाव्य माना जाता है, 
किन्तु यदि पद्मयाव्मक काव्य के इतिहास पर विचार किया जाय तो पता 
लगेगा कि पाणिनि ( इं० पू० ७००-४०० ) के समय में सी काव्य का 
ज्ञान वर्तमान था । पाखिनि की बहुत-सी कविताएं, जो कि अन्य अन्धों 
में उद्,त हैं, आज मिलती हैं, जिससे मालूम होता दे कि उसने कुछ 
काव्य अवश्य लिखे होंगे। पातञ्ल महाभाष्य में भी काव्य-ग्रन्थों के 
बहुत से छोक उद्धत किये गए हें । उक्त पर्थाश, कवित्व, रीति आदि 
की दृष्टि से महाकाव्यों से मिलते-जुलते हेँ। अश्वघोष ( ईसा की प्रथम 
शताब्दी ) का बुद्धाचरित महाकाव्य का ज्वलन्त उदाहरण है । 

ई० स० १२९०-६४० वर्ष तक के शितल्ालेखों के आल्योचनाव्मक 

ध्ययन से स्पष्ठ होता है ,के उस समय साहित्य-जगत्‌ में महाकावय- 

कप पूर्णतया ज्ञात थी । उनमें से कुछ लेख इस प्रकार हैं। रुद्रदामत्‌ 
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का गिरनार-लेख ( ईं० स० १९०)--यह लेख गद्यात्मऊ काव्य मे है। 
उक्त लेख के लेखक को अलड्भार-शाखत्र का ज्ञान अवश्य था और उसके 
समय मे बेदर्भी रीति के पद्मात्मक काव्य अधिक लोकप्रिय थे। श्रान्ध्र 
राजा का नासिक-लेख ( ईसा की दूसरी शताब्दी )--इसके पठन से 
भी परिसाजित काव्य-रीति के अस्तित्व का पता लगता है। राजा चन्द्र 
का मेहरोऊछी स्तम्भ-लेख (६० स० ३४०) के क्नगभग--काव्य की दृष्टि 
से यह महत्वपूर्ण है। इसमे तीन शादू ल-विक्रीडित छुन्द है। इसमे 
उपसमा, एकदेशविवर्ती रूपक, असंगति, विरोधाभास आदि अलइडटार 
प्रयुक्त किये गए है। यह काव्य का एक उत्कृष्ट छोटा-सा नम्मूना है। 
समुद्रगुप्त का प्रयाग स्तम्भ-लेख ( ईसा की चौथी शताब्दी )--इस 
लेख से मालूम होता है कि समुद्गगुप्त स्वत कविराज कहाता था और 
कवियों का आश्रयदाता था । इस लेख मे बेदर्भी रीति मे सुन्दर काव्य 
प्रयुक्त किया गया है। इसके छोकों को पढकर कालिदास की याद आये 
बिना नही रहती । गुप्त-काल के अन्य लेखों मे भी काव्य के नमूने मिलते 
हैं। उनके अध्ययन से अलड्जार शास्त्र के पूर्ण विकास का पता भी 
चलता दै। इस प्रकार गुप्तकाल मे काव्य का पर्याप्त विकास हुआ था । 
अब कुछ महत्वपूर्ण महाकाव्य-ग्रन्थों पर विचार करना आवश्यक है। 
महाकाव्यों के लेखक कवियों मे रघुब्श और कुमारसम्भव के निर्माता 
कालिदास का स्थान सबसे ऊँचा है। कालिदास के समय के बारे में 
बहुत मतमेद है। पाश्चात्य विद्वान्‌ कालिदास को गुप्त-काल से सम्बन्धित 
करते हैं और भारतीय जनश्रुति के अनुसार ई० पू० प्रथम शताब्दी मे 
राजा विक्रम के राजकवि का सौभाग्य कालिदास को प्राप्त था। 

. रघुवश--इसमे १६ सर्ग हैं। इसमे राम, उनके पूर्वजों और उत्त- 
राधिकारियों का वर्णव है। पहले नो सो मे दिलीप, रघु, अज और 
दशरथ का वर्णन है। दसवें से पन्द्वहवें सर्ग तक राम का वर्णन है। 
बाकी के सर्गों में राम के उत्तराधिकारियों का वर्णन है | यह महाकाव्य: 
कबि की प्रौढ़ कृति का उत्कृष्ट नमूना है। इसमे के कितने दी प्रसग | 
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काव्य की दृष्टि से विश्व-साहित्य मे ऊँचा स्थान प्राप्त कर सकते हैं। 
इन्दुमती के स्वयवर का वर्णन बहुत ही सुन्दर है। इन्दुमती के मरने 
पर अज का विल्ञाप करुण रस का एक सुन्दर खोत ही है। इसी प्रकार 
रास के अयोध्या क्ोटते समय त्रिवेणी-सगम का वन काव्य का उत्कृष्ट 
नमूना है। 
कुमार सम्भव--इसमें १७ सर्ग हैं। पहले सात सर्गो से शिव और 
पावती के विवाह, प्रेमालाप आदि का वर्णन है। बाद के सगों में 
कुमार का जन्स, तारफासुर का वध आदि का विस्तृत वर्णन है, इसमे 
निसगग का बहुत हो सुन्दर चित्र खींचा गया है। 
भट्टीकाव्य--यह गअन्थ राजा श्रीधरसेन के समय वलभी से लगभग 
ईसा की सातवी शताब्दी मे ्लिखा गया है। कितने ही टीकाकार भतृ - 
हरि को इसका लेखक मानते है। इसमे बाईस सगों से राम-चरित्र का 
वर्णन किया गया है। किन्तु कवि का मुख्य उह्दे श्य सस्क्ृत व्याकरण के 
नियमों के उदाहरण समझाना है । 
किराताज़ु नीय--यह भारवि की कृति है। इससे १८ सर्ग हैं। 
इसमे किरात वेशधारी शिव तथा अज्ु न के युद्ध का वर्णन हे, जिसका 
उल्लेख महाभारत में भी है। भारवि का उल्लेख ईं० स० ६३४ के 
ऐहोल-लेख मे आता है, जिससे स्पष्ट है कि यह काव्य ईंसाकी 
सातवीं शताब्दी के पश्चात्‌ का नहीं हो सकता । इसमें शब्द-चित्र के 
कितने द्वी उदाहरण मिलते हैं। फिर सी “भारवि का अर्थ गोरव” तो 
प्रसिद्ध ही है। कोई-कोई समालोचक भारवि की कविता को नारियल 
की हपसा देते हे जिसके फोडे जाने पर द्वी रसास्वादन किया जा 
सकता दे। 
शिशुपाल वध--इसका लेखक माघ है । इसका समय ईसा की 
, नवी या दुसवी शताब्दी के लगभग होना चाहिए | इसमे बीस सर्गों 
में बताया गया है कि किस प्रकार चेद्िराज शिशुपाल कृष्ण द्वारा मारा 
गया । इसमे कवि की विभिन्न शास्रों की आश्चयंजनक विद्वत्ता का पता 
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ती अवश्य लगता है, किन्तु काव्य की दृष्टि से इसका अधिक महत्व 
नहीं हे । 

नेषध चरित--इसका लेखक श्रीहृर्ष है, जिसका समय इंसा की 
बारहवीं शताब्दी का उत्तराध है। इसमें निषय के राजा नल का चरित 
वर्शित है| यह विस्तार में बहुत बडा है, किन्तु काव्य की दृष्टि से उत्कृष्ट 
नहीं है, क्योंकि इसमे अलझ्कारों पर अधिक जोर दिया गया है। 

हरविजय--इसका लेखक रत्नाकर नामी काश्मीरी कवि है, जो 
ईसा की नबीं शताब्दी में हुआ है । इसमें मदन पर शिव द्वारा प्राप्त 
विजय का वर्णन है । 

नलोदय--साधारण तया कालिदास को इसका लेखक माना जाता 
है, किन्तु यह काव्य बहुत बाद का है व इसमें क्ृत्रिमता का 
आ्राधिक्य है| इसमें नल के सब-कुछ गेंवा देने पर पुन उन्नत अवस्था 
को प्राप्त होने का वणन है । 

राघवपाण्डवीय--इसका लेखक कविराज है, जिसका समय ई० 
स० ८०० के लगभग हे। इसमें अल्ड्डारों को सहायता से एक ही 
साथ शामायण व महाभारत के कथानकों का वर्णन है । विश्व साहित्य 
में ऐसा और कोई ग्रन्थ नहीं है । इसमें कृत्रिमता की चरम सीमा हो 
गई है। 

खण्डकाव्य--गीतिकाव्य ( इं० स० ४००-१००० )--संस्क्ृत 
शीतिकाव्य के स्वतन्त्र ग्रन्थ बहुत कम हें, किन्तु इन्हीं अन्यो के 
अध्ययन से ग़ीतिकाब्य के आश्चर्यजनक विकास का पता चल्नता है। 
सस्कृत नाठकों में भी यत्र-तन्न उसके उत्कृष्ट उदाहरण प्राप्त द्वोते हैं। 
कालिदास के मेघदूत व ऋतु-सहार इस काव्य के उस्कृष्ट भमृने हे। 
उनमें से कुछ का ब्यौरा इस प्रकार है--- 

मेघदूत--इसके पूर्वमेघ व उत्तरमेघ दो भाग हैं। इसमें कुल ११५ 
मन्द्ाक्रान्ता छुन्द्र हें । इसके सौन्दर्य व कवित्व से गरेटे के समान जम॑न 
विद्वान भी प्रभावित हुए बिचा नहीं रहा । इसमें, रामगिरि पर्वत पर 
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पक वर्ष के लिए निर्वासित यक्ष ने मेघ द्वारा अपनी रत्री को सन्देशा 
भिजवाया है। पू्वमेघ में यक्ष मेघ को अलकापुरी का मार्ग बतादा हे, 
जिसमे कवि ने भिन्न-भिन्न स्थल्वों का सुन्दर वर्णन किया हे। उज्जेन 
को 'स्वर्ग का एक सुन्दर टुकडा' कहा गया है ।उत्तरमेघ में अल्कापुरी, 
यक्ष की खी का वर्शन व यक्ष का सन्देश वर्णित है। इसमे कवि का 
प्रकृतिक वर्णन बहुत ही सुन्दर हे । 

ऋतु-सहार--इसमे & सर्गों में १५३ छन्द हैं और छ॑ ऋतुश्रों 
का बहुत ही सुन्दर वर्णन है। सर्वश्रथम श्रीष्म का वर्णन आता हे, 
जिसमें दिवस में कडो धूप रहती है, किन्तु सन्ध्याकाज्ञ बहुत ही सुद्दा- 
वना और ठरण्डा रहता है, चाँदनी रातें तो प्रेमो पागलों के द्धिए विशेष 
रूप से सुहावनी बन जाती हैं। फिर कडी धूप के दुष्परिणामों का 
वर्णन हे। इसके पश्चात्‌ वर्षा ऋतु का आगमन द्वोता है। चातक पक्षी 
दिराई देने लगते है। छोटी-छोटी नदियाँ इठलाती हुईं समुद्र की 
ओर दोडी चली जाती है । इसके पश्चात्‌ नव विवाहिता वधू के समान 
सौन्दर्य से लदी शरद्‌ ऋतु आती है और चहु ओर खोन्दर्य का साम्राज्य 
छा जाता है। इसके पश्चात्‌ शीत ऋतु आती है, जब कि अग्नि श्रौर 
धूप बहुत ही प्रिय लगते हैं। रात्रि का समय आकषक नहीं रहता । 
कवि बसन्‍त का वर्शन अधिक विस्तृत रूप से करता है। यह वही 
समय है जब नायिकाएँ कान में कर्िकार पुष्प लगाकर तथा बाल्लों की 
ल्टो में अशोक-चमेली के फूल गूँ थकर अपने प्रेमियों के पास जाती 
है। इसी समय मधुकर का गुनगुनाना ओर कोयल की कुठ्ट सुनी जाठो 
है, आ्राम मे बौर भी दिखाई देने ल्लगते हैं ओर कामदेव अपने बास्खों 
से कुमारियों के हृदयों को बेघता दे । 

घटकपर---इसमें केवल बीस ही छुन्द्‌ हैं ॥ इसका नास लेखक के 
नाम पर रखा गया है। कवि का कालू-निर्णय करना कठिन है। जन- 
श्रति के अनुसार यह विक्रम के नो रनों में से छक था । 

पोरपग्वाशिक्ना--डसका लेखक काश्मीरी कवि बिल्हण ( इंसा की 
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ग्यारहवी शताब्दी ) है।_ इसमें ९० छुन्द हैं और काव्य का उत्कृष्ट 
नमूना है । कद्दा जाता है कि कवि किसी राजकुमारी के प्रेम मे फँसा 
था। राजा ने उसे झत्यु-दुश्ड दिया, इस पर उसने अपनी गश्रेयसी को 
सम्बोधित करके 'अद्यापि स्मरामि' शब्दों से प्रारम्भ होने वाले ४० छुन्द 
लिखे, जिन्हे सुनकर राजा अत्यन्त ही प्रसन्न हुआ और डसने राजकुमारी 
का विवाह कचि से कर दिया । 

श्रृज्ञारशतक--यह भत्‌ हरि की कृति है। इसमे १०० छन्द हैं । 
कवि ने श्ज्ञार रस का बहुत ही सुन्दर वर्णन किया है । 

अृज्भारतिलक--इसको कालिदास की कृति कहा जाता है । इसमे 
२३ छुन्दों मे शज्ञार-रस का बहुत ही सुन्दर वर्णन है। 

अमरुशतक--इसमे १०० छुन्दो मे बहुत ही सुन्दर दन्ल पर 
नायक भर नायिका के प्रेम का चित्रण किया गया है। 

गीतगोविन्द--बड्ाल के राजा ल्क्ष्मणसेन ( ईसा की बारहवीं 
शताब्दी ) के समकालीन जयदेव की कृति है। इसमे कृष्ण और 
गोपियों के प्रेम का सुन्दर चित्र खींचा गया है । 

शिक्षाप्रद काव्य--ये काव्य-ग्न्थ उत्तम कोटि के और अधिक 
महत्त्वपूर्ण नहीं है । फिर भी इन काव्यों का डल्लेख आवश्यक है : 
नीतिशतक--इसका लेखक भतृ हरि है । इसमें नीतिविषयक भिन्न- 
भिन्न विषयो से सम्बन्धित १०० छुन्द्‌ है । वैराग्यशतक--यह भी सतृ*- 
हरि की कृति है। इसमे १०० छुन्दों द्वारा ससार की क्षणभंगुरता और 
असारता तथा वेराग्य की उपयोगिता का सुन्द्र चित्र खींचा गया है। 
शान्तिशतक--काश्मीरी कवि बिल्हूण की यह कृति है। इसमें १०० 
छुन्दों द्वारा शान्ति-प्राप्ति के मार्ग को समझाने का प्रयत्न किया गया है। 
मोहमुद्गए--इसके लेखक शड्डराचाय हैं। उन्होंने इसमें अपनी दाश- 
तिक वृत्ति को काव्य का स्वरूप देने का प्रयत्न किया है। चाशुक्य- 
शतक--बह चाणक्य की कृति है। इसमें १०० छुन्दों में नीति का 
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कै 


डपदेश दिया गया है | चीतिसअरी--हसमे ऋग्वेदान्तर्गत कथाओं के 
द्वारा नीति को समझाया गया है। 

नाटक-- नाटक की उत्पत्ति के विषय में बहुत सा सतभेद है। भार- 
तीय जनश्रति के अनुसार इसका प्रारम्भ वेदों से ही होता है । ऋग्वेद 
मे नाटक के विकास की सामग्री मिलती है। पुरुरवस्‌-डबंशी, यम-यमी, 
विश्वामिन्र-नददी आदि के सवाढ-सन्त्रों से नाटक के सवादा के लिए 
प्ररणा प्राप्त की गई होगी । 'नट”! और “नाटक! शब्द 'नाचना' श्रर्थ 
वाली 'नृत” धातु से सम्बन्धित होने के कारण यह कहा जा सकता है 
कि नाटक के विकास से नृत्य का भी विशेष स्थान रहा होगा। प्रारम्भ 
मे कदाचित्‌ नाटक का स्वरूप नृत्यमय ही होगा और शरीर की विविध 
हल्नचलों द्वारा भाव-प्रदर्शन किया जाता होगा । जयदेव का गोत 
गोविन्द इसी प्रकार के प्रारम्भिक नाटक का नमूना है। ब्राह्मण-काल के 
यज्ञों का स्वरूप भी अधिकाश मे नाटठकीय था। ये यज्ञ मूकभावों के प्रदर्शन 
के सुन्दर अवसर थे । ऋत्विक , अध्वयु आदि को अपने-अपने कास 
करने पडते थे। यज्ञ-वेदी बनाना, यज्ञ सामग्री की व्यवस्था और सजावट 
आदि अभिनय के समान ही रोचक बन जाते थे । सम्भवत इन मूक 
अभिनयपूर्ण यज्ञों से नाटक को जन्म देने की प्रेरणा प्राप्त की गईं हो । 
झमिनय किये जाने वाले नाटकों का सर्वप्रथम उल्लेख पातक्ञलल महा- 
भाष्य ( ३।२।१११ ) में है, जहाँ कस-वध ओर बाल्ली-वध नाटकों की 
घटनाओं तथा विभिन्न पानत्नों द्वारा उनके अभिनय किये जाने का उल्लेख 
है। जनश्रुति के अनुसार सगीत का प्रारम्भ भी कृष्ण और गोपियो के 
प्रेमालाप से ही होता है। अब सुख्य-मुख्य नाटककारों और डनकी कृतियों 
पर विचार करना चाहिए । 

भास--कितने ही प्राचीन अन्धों तथा नाटककारो ने सिद्धहरुत 
नाटककार के रूप मे घास का उल्लेख किया है । उसके समय के बारे 
रे बहुत-दुछ मतभेद है। उसे कालिदास के पहले सानकर हैँ? पु० 

शताब्दो का बताया जाता हे। कुछ विद्वानों के मत में कालिदास 
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के पश्चात्‌ ईसा की तीसरी या चौथी शताब्दी मे उसका समय निश्चित 
होना चाहिए। भास के नास से १३ नाटक प्रख्यात हुए हैं, जैसे (१) 

रामायण पर आश्रित--अभिषेक नाटक, प्रतिमा नाटक, (२) महाभारत 

पर आश्रित--दूत घटोत्कच, मध्यस व्यायोग, कर्णमार, ऊरुभड्ज, दूत- 

वाक्य, पश्चरात्र, बालचरित, (३) कथा-साहित्य पर आश्रित--स्वप्न- | 
वासवदुत्ता, प्रतिशा यौगन्धरायण, अविमारक, चारुदत्त | इन नाटकों मे 

स्वप्तवासवदत्ता का स्थान सबसे ऊँचा हे । इसमें वत्सराज उदयन और 

अवन्ति की वासवदत्ता की प्रेम-कदह्ानी हे । इसमे कवि ने अपना सम्पूर्श 

कौशल दिखाया है । 

_कालिदास--कालिदाल के तीन नाटक मिलते हे--शाहुन्तत्ष, 
विक्रमोबंशीय और मालविकाग्निमिन्न । ,शाकुन्तल की वस्तु महाभारत 
के आदिपवे से ली गईं हे। इसमे सात अड्डो मे दुष्यन्त और शकुन्तत्ञा 
की प्रेम-क्हानी वर्णित है। इसमे नायक-नायिका का प्रेम मे पडना और 
गान्धवे-प्रथा से विवाहित हो जाना, पश्चात्‌ दुर्वासा के श्राप से नायक 
का नायिका को भूल जाना श्रादि प्रसद्गों का बहुत ही सुन्दर चित्रण 
किया गया हैं। हेमकूट पर्वत पर नायक-नायिक्का का पुनर्मिब्नन भी 
बहुत प्रभावशाली है । विक्रमोवेशीय पाँच अह्ढ का त्रोटक है। इसमे 
पुरूरवा और उदबंशी की प्रेम-कहांनी वर्शित है। राक्षसों द्वारा सताई 
गई उर्वशी की रक्षा करने से पुरूरवा उसके प्रम-पाश मे बँध जाता है । 
डर्वशी भी अपनो ग्रलती के कारण स्वर्ग से झत्युल्लोक मे आकर पुरूरवा 
के साथ रहती है| एक निषिद्ध वन में प्रवेश करने से वह लता बन जाती 
है। पुरूरवा उसके वियोग मे पागल बनकर इधर-उधर भटकता है। 
अन्त में दोनो का मिलन होता है। डनका आयुस नाम का पुत्र भी होता 
है । मालविकाग्निमिन्न की वस्तु इतिहास से ली नई है। इससें समाज 
का सुन्दर चित्र खींचा गया है। इलमसे विदिशा के शुज्ञवशीय राजा 
अग्निमिन्र ( ई० पू० दूसरी शताब्दी ) ओर उसकी रानी की दा || 
मालविका के प्रेम की कहानी का वर्णन है। मालविका के सौन्दर्य से 
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डरकर रानी उसे राजा को दृष्टि से बचाती द्वे किन्तु राजा उसे देखकर , 
उससे प्रेम करने लगता है और रानी की चोरी से उससे बात करने का 
प्रयत्न करता है। अन्त में, यह मालूम होता है कि मालविका राजकुमारी 
है। तब दोनों मे विवाह हो जाता है । 
शूद्रक--यह कोई राजा था जिसने रूच्छुकटिक नाम का दस अड्लों 
में प्रकरण लिखा । लेखक के बारे में कुछ भी ज्ञात नहीं हें। किन्तु यह 
नाटक ईसा की तीसरी या चौथी शताब्दी का होना चाहिए। कुछ 
विद्वान इसे ईसा की छुठो शताब्दी का बताकर दण्डी को इसका 
लेखक मानते है । यह एक सामाजिक नाटक है, जिसमें समाज का अच्छा 
चित्र खींचा गया है । घटनास्थल उज्जयिनी और डसका निकटस्थ प्रदेश 
है। इसका नायक एक ब्राह्मण व्यापारी चारुदत्त हे, जो उदारता के 
कारण निधन हो गया है। इसकी नायिका वसनन्‍तसेना नासी धनाव्य 
वेश्या है जो इस गरीब उदार बाह्मण से प्रेम करती हे और अन्त में 
डससे विवाह कर लेती है । 
श्री हपेवर्वेन ( द्र्० स० ६०६-६४७ )--यह उत्तर भारत का 

सम्राट था और कवियों का आश्रयदाता था। साथ ही स्थय भी अच्छा 
नाटककार था । इसके लिखे तॉन नाटक वर्तमान है, जेसे रप्नावल्ली, 
नागानन्द, और प्रियदर्शिका । रत्नावल्ली में वत्सराज उदयन ओर र।नी 
की दासी सागरिका की श्र स-कद्दानी का वर्णन है । यह पता लगने पर 
कि सागरिका सिंहल होप की राजकुमारी रत्नावली हे, राजा का उससे 
विवाह हो जाता है । नागानन्द का नायक बोद्ध हे ओर इस नाटक का 
वातावरण पूर्णतया बौद्ध है। प्रियदर्शिका में बल्सराज और अरण्यिका 
के रूप में वासवदत्ता के काका की लडकी प्रियदशिका की प्रेम-कद्दानी 
चणित है । 

, भंवभूति--यह विद का रहने वाला एक वेद पाठी घाह्मण था। 
यह कदाचित्‌ उजयिनी मे भी रहा होगा इसका आश्रयदादा कान्यकुब्ज 
क राजा यशोवर्मा था, जिसका समय ईसा की आठवी शताब्दी 
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का पूर्वाध है। इसके तीन नाटक मिलते है, जेसे माहूतीसाधव, 
महावीरचरित व उत्तररामचरित | मालतीमाधव १० अइड का प्रकरण है। 
इसका घटना-स्थल्न उजयिनो है, जहाँ के राजमन्त्री की लडकी मालती 
उज्वयिनी मे विद्याभ्यासल करने के लिए आये हुए अन्य राजमन्त्री के 
पुत्न माधव के प्रेम-पाश में बेंघती है। इसमे साधव के मिन्न सकरन्द्‌ व 
राजा के किसी मित्र की पुत्री मदथन्तिका के प्रेम की भी कहानी है । 
मालती व माधव एक-दूसरे से मिलते है। किन्तु राजा मालती का 
विवाह अपने मित्र से करना चाहता है, जो उसे पसन्द नही है । विवाह 
के समय मकरन्द मालती बनकर उसको बचा लेता है। दो बौद्ध मिक्ु- 
णियाँ भी नायक व नायिका को सहायता पहुँचाती हैं। इस प्रकार नायक- 
नायिका का विवाह हो जाता है। महावीरचरित मे सात अह्ू है। 
इसमे राम का जीवन-चरित वर्णित है, जिसका अन्त राम के राज्या- 
मिषेक से होता है। उत्तररामचरित में राम द्वारा निर्वासित सोता का 
वाल्मीकि के आश्रम में रहना, दो पुत्रों को जन्म देना तथा राम का: 
सीता के वियोग में दुखी होना वर्णित है। राम के अश्वमेध यज्ञ के 
समय अश्व की रक्षा के लिए लक्ष्मण का पुत्र भेजा जाता है । उसकी 
मुठमेड वाल्मीकि-आश्रस के पास लव-कुश से हो जाती है । दोनो में 
घमासान युद्ध होता है । अन्त से राम के आने पर वाल्मीकि के आश्रम 
में सबका मिलन होता है । 

भट्टनारायणु--यह बड्ञाल का रहने वाला था। इसका समय ईसा 
की नवी शताब्दी का मध्य भाग है। इसके वेणीसहार नामक छ -अड्ी 
नाटक से द्रौपदी का दुर्योधन द्वारा राज-सभा सें घसीटा जाना, शत्रु के 
रक्त से दोपदी के बाल सँवारने की भीम की प्रतिज्ञा आदि का वर्णन 
है । यह केवल वर्णानाव्मक हैं। इसमे बडे-बडे सवाद है । काब्य की 

दृष्टि से इसमे कोई सोन्दुर्य नहीं है। 

चम्पू---यों तो एक साथ गद्य-प्य मे लिखने की परिपाटी बहुत 

प्राचीन है, किन्तु साहित्यिक चम्पू की प्रारम्भिक अवस्था जातकमादा 
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न्र दरिषेण के लेख (ससुद्गगुप्त का स्तम्भलेख) में देखी जाती है। 
किन्तु प्राष्य काव्य-चम्पू तो बहुत बाद के हैं। इनमे प्राचीनतम्‌ 
दमयनन्‍ती कथा या नलचम्पू है । इसका लेखक त्रिविक्रम भद्द (ई० स० 
४१४) है । इसी शताब्दी के एक दिशम्बर जैन सोसदेव ने यशस्तिलक 
चम्पू में यौधेय देश के राजा की कथा द्वारा मोक्ष-प्राप्ति के लिए जेन- 
सिद्धान्तों की उपयुक्तता बताई है। हरिचन्द्र-कृत जीवनधर चम्पू (इं० 
स्न्‍० ६००) भी जैन-चम्पू है। भोज व लच्मण भट्ट कृत रामायणचस्पू 
भी प्रसिद्ध है। अनन्त-कृव एक भारत चम्पू भी हैं । लाट देश के 
घपोडढल कायरुथ ने उदय सुन्दरी कथा (ई० स० १०००) लिखी । इस 
भ्रकार चम्पू-साहित्य थोडा है। विकसित गद्य व पद्म के खासमने वह 
शेचक नहीं हो सका। 

अलड्जार-शास्त्र--ऋग्वेद से उपसा, रूपक आदि अलड्ठारों का 
डपयोग दृष्टिगोबर होता है। डउषादि के सूक्तों से ज्ञात होता दै कि 
वेदिक काल से संस्कृत व परिष्कृत भाषा में सुन्दर भावों का समन्वय 
किया जाता था। इसी से अल्जार-शास्त्र का श्रीगणश होता दे। 
भरत मुनि-कृत नाव्यशास्त्र, रुद्ृदामा के शिलालेख आदि से अलइझ्डारों 
के अस्तित्व का पता लगता है। अल्लज्वारों का सर्वप्रथम शास्त्रीय 
उल्लेख नाव्यशास्त्र (ईंसा की द्वितीय शताब्दी) के द्वितीय अध्याय मे 
आता है, जिसमे चार अलइझ्ार, दस गुण, दस दोष व काव्य के 
छुब्बीस लक्षण वर्णित हैं । अलझ्लार-शास्त्र के बाद के आचार्यों ने 
काव्य को शास्त्रीय ढड्ा पर समझने के प्रयत्न किये। भिन्न भिन्‍न 
आचायों ने काव्य के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न मत प्रद्शित किये, जिन्हे 
चार विचार-सरणियों में विभाजित किया जा सकता है, जेसे अलक्लार, 
रीति रस व ध्वनि। अलझार विचार-सरणी के अनुसार अलइक्लार ही 
काव्य का सर्वस्व है। भामह ने अलझ्टारों को व्यवस्थित करके यह मन्तब्य 
डपस्थित किया । उसके मतानुसार काव्य का शरीर शब्द व अथ का 
बना है, और उछे आभूषित करने वाले अल्झ्वार काव्य के आवश्यकीय 
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अज्ञ है। उसने काव्य के रूप भेद (गद्य-पद्य) व भाषा-मेद (संस्कृत, 
प्राकृत, अपभ्र श) किये है। उद्भट रुद्वट आदि इसी विचार-सरणी के 
अनुयायी थे । रोति-विचार-सरण्णी के पुरस्कर्ता वामन ने रीति को काव्य 
की आत्मा कहा | इसके पहले दुण्डी ने भी काव्य में रीति के महत्त्व 
को स्वीकार किया है। बाण, दणडी आदि के पनन्‍्थों में भी इस मन्तव्य 
का उदढ्लेख मिलता है। वामन के सतालुसार शब्द व अर्थ काव्य के 
शरीर हैं, तथा रीति आत्मा है, जिसे विशिष्टपद रचना” कहा गया है। 
रीति तीन प्रकार की मानी गईं है--वेद्‌भी, गौडी व पाश्चाली । वेदों 
में दससों गुण रहते हे, गौडी में ओज व काति का, तथा पाचाली में 
माघुय॑ ओर सोकुमायं का आधिक्य रहता है ! 

जब कि अलझ्लार व रीति-विचार-सरणियाँ विकसित हो रही थी, 
उस समय कुछ आलड्टारिक भारतीय नाव्य-शास्त्र में डह्लिखित रस 
पर अपने विचार व्यवस्थित कर रहे थे | प्रथम, अलड्ढटार के रूप में रस को 
काब्य में स्थान मिला । रुद्वट ने सर्वश्रथम इसे काव्य के अज्ञ के रूप , 
मे उपस्थित किया। तत्पश्चात्‌ रस का स्थान काव्य में महत्त्वपूर्ण 
बनता गया । नाव्य-शास्त्र के 'रस-निष्पत्ति!-सम्बन्धी सूत्र को सममाते 
हुए आचायों ने चार सिद्धान्त विकसित किये, जेसे (१) डत्पत्तिबाद, 
(२) अजनुमितिवाद, (३) भोगवाद व (४) अभिव्यक्तिवाद । पहले। 
सिद्धान्त के अनुसार नट के हृदय में रस की उत्पति होती है । दूसरे 
सिद्धान्त के अनुसार नायक व नट का तादत्म्य मानकर दशकों द्वारा रस 
का अनुमान किया जाता है। तीसरे सिद्धान्त के अ्रभुसार अभिधा व 
भावकत्व शक्तियों द्वारा काव्य व नाटक से रस का अनुभव होता है,' 
जिससे भोग नामी शआआनन्ददायिनी कारय-प्रणाली द्वारा आनन्द प्राप्त! 
किया जा सकता है। चौथे सिद्धान्त के अनुसार शताब्दी की शक्तियों, 
के द्वारा रस की अभिव्यक्ति-मात्र होती है। लोल्लट पहले सिद्धान्त 
के, शकुक दूसरे के, भट्ट नायक तोसरे के ओर अभिनवगुप्त चौथे के 
पुरस्कर्ता माने जाते हें। अभिनव गुस्त ने काव्य में“रख के महत्त्व को 


साहित्यिक विकास र्टछ 


समझकर ध्वनि से उसका सामअस्य बेठाया तथा परिणामस्वरूप ध्वनि- 
बाद के सशक्त रहते हुए भी रस को काव्य-क्षत्र में सर्वोच्च स्थान प्राप्त हो 
गया । डसने रस को परिभाषित किया और अल्लक्वार शास्त्र से ड्सके 
स्थान को स्पष्ट किया । इस प्रकार रस-सम्बन्धी सिद्धान्तों के अधूरेपन 
को दूर किया गया। ध्वनिकार तथा आनन्दवधन से एक कदम आगे 
बढ़कर उसने रस को काव्य का तत्त्वाश या उसकी आधारशिला मान 
लिया, जिसका प्रभाव भावी अ्रलड्वारिकों पर पडे बिना नहीं रहा | इसी 
लिए विश्वनाथ के रसात्मक वाक्य काव्य! (रसपूर्ण वाक्य काव्य हें) 
वचन स्वमान्य हो गए । मम्मट आदि को भी रस के महत्त्व को मानना 
पडा । अ्रन्त में काव्य-च्षेत्र मे 'रस-ध्वनि' के सिद्धान्त को सर्वोच्च स्थान-- 
प्राप्त हुआ । 

यों तो ध्वनि-विचार सरणी का प्रारम्भ ध्वन्तिकार से होदा है, 
किन्तु ध्वनि का सिद्धान्त पहले से ही अस्तित्व में था। कदाचित्‌ 
वेयाकरणो व दाशंनिकों के स्फोट आदि अस्पष्ट सिद्धान्तों से ध्वनि के 
सिद्धान्त को प्रेरणा मिल्ली हो, क्‍योंकि ध्वनि के विकास के पहले से हो 
आलड्ारिकों को स्फोट आदि का क्लान था। पहले, शब्दों की दो 
शक्तियाँ मानी गई थीं--अभिषा व लक्षणा। ध्वनिवादियों ने एक 
तीसरी शक्ति पर जोर दिया, जिसे व्यश्नना कहा गया। व्यक्ञषना का 
दाव्पर्य यद्द है कि अभिधा व लक्षणा के निरथंक हो जाने पर जिस शक्ति 
से एक गूढ़तम अंथ का बोध होता है, वह व्यज्ञना-शक्ति है। उस 
गूृहाथ को व्यज्ञार्थ कहते हैं। उत्कृष्ट काव्य मे व्यज्ञाथें का रहना 
अत्यन्त ही आवश्यक है। इसी व्यड्भराथ को ध्वनि! कहा गया है। 
ध्वनिवादी इसे काव्य की आत्मा मानते हैं। व्यड्राथं के आधार पर 
काव्य के तीन भेद किये गए हँँ--जेसे ध्वनि, गुणीभरूत व्यडम्य व चित्र 
आननन्‍दवर्धन के पश्चात्‌ लगभग सब आल्वड्ारिकों ने ध्वनि के सिद्धान्त 
को मान लिया है। ध्वन्यालोक के समान श्रन्य किसी ग्रन्थ ने 
अलड्डार शास्त्र के विकास को प्रभावित नहीं किया है। मम्मट ने अपने 
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काव्य-प्रफाश मे विभिन्‍न सिद्धान्तो का उत्तम सामअस्य उपस्थित 
किया । उसने अलड्जार, गुण, वृत्ति, रीति, रस, ध्वनि आदि सबको यथा 
थोग्य स्थान दिया, क्नतु फिर भी ध्वनि का प्रभुत्व बना रहा । 
नाट्य-शाख--सस्क्षत से नाटक के लिए 'रूपक' शब्द प्रयुक्त किया 
जाता है, और उसके दस भेदों मे 'नाटक” भी एक है। धनअय कृत 
दृशरूपक (१।७) मे नाव्य रूपकादि को इस प्रकार परिभाषित किया 
गया है--“किसी अवस्था की अनुकृति करना नाव्य कहलाता है। उसके 
देखे जाने के कारण उसे रूप” कहते हैं। उसमे “रूप” का समावेश 
होने से डसे 'रूपक' कहते है । उसका आश्रय रस है, व उसके दस प्रकार 
हैं।” रूपक के दस मेंद हैं--नाटक, प्रकरण, भाण, प्रहसन, डिम 
व्यायोग, समवकार, वीथि, अक्ू व इहास्ग । नाटक की वस्तु ऐतिहासिक 
रहती है, ओर नायक डदात्त गुणो वाला रहता है। प्रकरण की वस्तु 
काल्पनिक रहती है तथा नायक साधारण व्यक्ति रहता है। अन्य प्रकार 
साधारणतया एक ही श्रह्ग के रहते हैं अतएव महत्त्वपूर्ण नहीं है । रूपक 
के तीन मुख्य अड्ज रहते हें--वस्तु, नेता व रस । चस्तु दो प्रकार की 
रहती है--आधिकारिक व प्रासज्ञिक | आधिकारिक वस्तु का सम्बन्ध 
नेता से रहता है। नेता इष्ट फल की सिद्धि के त्षिए जो-कुछ करता है, 
उसका समावेश इसी में होता है। प्रासब्जिक वस्तु आधिकारिक को सहा- 
यता देती है । इसमे उन सब घटनाओं का समावेश होता है, जो 
अधिकारिर वस्तु को आगे बढाने मे सहायक बनती है। वस्तु के पुन 
प्रख्यात, उत्पाद्य, मिश्र आदि तीन भेद माने गए है। उसके विकास 
की दृष्टि से दो भेद और किये गए है। (१) सूच्य, (२) दृश्यश्रव्य । 
नाटकीय वस्तु के सम्यक विकास के लिए जिन कारणों की आवश्य- 
कता होती है, उन्हे अर्थ प्रकृति कहते हैं । ये पाँच है--बी ज, बिन्दु, पताऊा 
प्रकरी व कार्य । वस्तु के विक्रास को पाँच अवस्थाएँ भी होती हैं, 
आरम्भ, यत्न, प्राप्याशा, नियताप्ति व फल्ागस। इन पाँच अर्थ- 
प्रकृतियों व पाँच अवस्थाओं से पाँच सन्धियाँ बनती हैं;“जैसे सुख, प्रति- 
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मुख, गर्भ, अवमश व निरवहण । नाटकीय वस्तु के विकास का उद्दश 
धमं, अथ, काम आाहढि त्रिवर्ग की प्राप्ति है । नेता के लिए आवश्यक 
है कि वह विनीत, मधुर, त्यागी, दक्ष, प्रियवद रक्तज्ोऊ, शुत्ि, बाग्सी, 
रुढ़वश, स्थिर व युवा हो । उसे बुद्धि, उत्साह, स्मृति, प्रजा, मान 
आदि से युक्त रहना चाहिए, तथा शूर, दृढ, तेजस्वी, शास्त्रचक्णषु व 
धामिक बनना चाहिए । नेता के चार प्रकार होते है, जैसे लत्तित, शान्त, 
डदत्त व उद्धत । पुन नेता इन चार प्रकारों में से एक से आता है--- 
(१) दक्षिण--बहुत सी नायिकाओ से प्रेम करने वाला, ऊिन्तु ज्येष्ठा से 
विशेष रूप से प्रेम करने वाला, (२) शठ--स्वकीया नायिका के भी 
विपरीत जाने वाला, (३) €ृष्ट--अन्य नायिका से स्पष्ट रूप से प्रेम 
करने वाला, (४) अनुकूल--एकपत्नित्रती । पीठसदे, विट, विदृषक 
आदि नायक के सहायक पात्र रहते है। नायक का विरोपी एक प्रति- 
नायक भी रहता है, जो लालची, उद्धत, उग्र, मूल, अपराधी व व्यसनी 
रहता दै। नायिका के तीन भेद ह--स्वीया-नायक की पत्नी, 
अन्या--किसी दूसरे से सम्बन्धित, (३) सावारण ख्री--गणिका 
आदि । इन नायिकाओ की आठ अवस्थाएँ रहती हैं--स्वाधीनपतिका 
वासकसजा, विरहोत्करिठता, खण्डिता, ऊलहान्तरिता, विप्रत्नब्धा, 
प्रोषितग्रिया व अभिसारिका। विभिन्न पात्रों के लिए सिश्ञ भिन्न 
भाषाओ का प्रयोग निर्धारित किया गया है। अनीच व क्रृतात्म पात्र 
ससरुकृत का प्रयोग करते है। ' कभी-कभी सहादेवी लिब्लिनी आदि भी 
इसका प्रयोग कर सकती हैं , स्त्रियों के लिए प्राय प्राकृत है। अ्रधमों 
के लिए शूरसेनी है। पिशाच मागध आदि अत्यन्त नीच मनुष्यों के लिए 
अपनी-अपनी भाषा विहित है। हि मे रस का भी महत्वपूर्ण स्थान 
है। विभाव, अनुभाव, व्यभिचारी भाव आदि द्वारा इसका आस्वादन 
किया जाता है। विभाव स्थायीभाव की पुष्टि करता है तथा उसके दो प्रकार 
हैं--जेसे (१ ) दास्बन जिसका रस का सुख्य आधार रहता है ओर 
(२) उद्दीपन, किससे रस के विकास में उत्तेजना मिलती दे। नेत्र, स्रख 
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आदि द्वारा आन्तरिक भावों का प्रदर्शश अनुभाव कहाता है। स्थायी 
भाव के कारण शरीर व मन पर जो प्रभाव होता है, डसके चिह्नो को 
सात्विक या व्यभिचारी भाव कहते हैं । नाटक में स्थायी भाव प्रधान रूप 
से रहता है व अन्य भावों को अपने में समाविष्ट कर लेता है। इन 
विभिन्न भावों की सहायता से जो रस उत्पन्न होता है, डसके आठ 
प्रकार है--जेसे शज्जार, हास्य, करुण, रोह, वीर, भयानक, बीभत्स व 
अद्भुत । कोई-कोई शान्‍्त और वात्सल्य रसों का भी अस्तित्व मानते 
हैं। इन आठ रसो के स्थायीभाव क्रमश इस प्रकार हे--रति, हास 
शोक, क्रोध, उत्साह, भय, जुगुत्सा व विस्मय । 

इस प्रकार स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन भारत में नाटक के विभिन्न 
अड्ग शास्त्रोय ढड्ध पर विकसित्र किये गए थे। यों तो भारतीय नाव्य- 
शास्त्र हस विषय का सर्वश्रथम ग्रन्थ माना जाता है, झिन्तु पाणिनि की 
अ्रष्टाध्यायी मे किये गए नट-सूत्रों के उल्लेख से ज्ञात होता है कि भरत 
मुनि के पहले भी प्राचीन आ्चार्यों ने इस दिशा मे प्रयत्न किया था। 
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(१) 
कला 
प्राचीन भारत की कलाओं के विकास पर धर्म का बडा भारी प्रभाव 
पडा है। कला के प्राचीनतम नमूनों पर धर्म की रूलक स्पष्ट दिखाई 
देती है। कल्ना का उपयोग धर्म के तत्वों को समझाने के लिए किया 
जाता था। कल्ला का प्रदु्शन मन्दिरों, देवताशों की मूर्तियों, पत्थर या 
काष्ठ पर खुदे हुए घधासमिक कथा के चित्रों आदि के हारा किया जाता 
था। भारतीय कल्ला के इतिहास और विकास को समझने के लिए यह 
बात अवश्य ध्यान में रखनी चाहिए | प्राचीन भारत में हन कलाओ का 
विशेष रूप से विकास हुआ था--वास्तुनिर्माण-कला, स्थापत्य और 
शिल्पकारी, चित्रकल।, सञ्जीत आदि । 
वास्तुनिमाण-कला--इस कल्ला का इतिहास वेदिक काल से 
प्रारम्भ होता है | ऋग्वेद में पुर ( ऋ० १॥१०३।३,२।२०।८,३।१ २,६, 
४।३२।३० ), ब्रज ( ऋ० ४६॥७ ) आदि का उल्लेख आता है, जिनसे 
तत्कालीन किल्नों का बोध होंता है। ऋग्वेद में घरों का भ्री उल्लेख 
आता है । वास्तोष्पति-मन्त्रों ( ऋ० ७५४,२५ ) में ग्रह देवताओं की 
स्तुति की गई हे | ऋग्वेद में कितने ही स्थलों पर ग्रह ( ऋ० ६॥१८, 
3१२१।१,१००७६।३ आदि ), सझ ( ऋ० ७१८२२ ), प्रसझ 
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( ऋ० ८।१०१ ), दीघे असझ ( ऋ० ८।१०॥१ ) आदि का उल्लेख 
आता है, जिससे स्पष्ट हे कि वेदिक काल मे छोटे-से छोटे और बडे-से- 
बडे घर बनाये जाते थे | ये घर ल्कडी, मिट्टी, पत्थर या तीनो को 
मिल्लाकर बनाए जाते थे, इस सम्बन्ध मे निश्चित रूप से कुछ भी नही 
कहा जा सकता ।, इन प्रमाणों से स्पष्ट हे कि वेदिक काल से इसका 
ज्ञान था । 

सिन्घु नदी के क्निरे मोहर्जोदंडो और हृडप्पा मे जो खुदाई हुईं 
है, उससे भी इस कला के विकास का पता लगता है। सिन्धु-सस्कृति 
के लोग पकाई हुई बडी-बडी इंट बनाना जानते थे, जिनका उपयोग 
अज तक किया जाता हे । इन इंटों के बडे-बडे भवन बनाए जाते थे, 
जिनके खण्डहर खोदकर निकाले गए है। बडे-बडे स्नानागार, कमरे 
आबपाशी की व्यवस्था आदि के जो भग्नावधेश पाये गए हैं उनसे 
तत्कालीन वास्तुनिर्माण-कला के विकास का पता लगता है। 

मोय काल के पूर्व घर आदि बहुधा इंट या लकडी के बनाये जाते 
थे। आज जितनी भी प्राचीन इमारतें या उनके भग्नावशेष चर्तमान है, 
उनसे ई० पू० तीसरी शताब्दी के पहले की बहुत ही कम है। कुछ 
इमारतें ई० पू० पॉँचवीं या छुठी शताब्दी की हैं, जैसे प्राचीन राजगृह 
( कुशागारपुर ) का किल्ला तथा दीवारें--राजग्ृह नगर के मध्य में 
गुश्नकूट पवत पर अशोक के आश्रम तक जाने के ल्लिए बडी-बडी ढाल- 
दार सडकें और दस मील पूर्व मे आकगिरी पर हंसस्तूप तक जाने का 
भव्य मार्ग, पिपराहा स्तूप--यह उत्तर प्रदेश के बरती जिले मे है और 
भारत की वास्तुनिर्माण-कला का प्राचीनतम नमूना है। यह गर्भचेत्य है। 
गौतम बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ उनकी राख उनके शिष्यों में बॉटी गईं 
थी, जिसे ढुटे-छोटे पात्रों मे रखकर जमीन में गाड दिया गया था और 
'उस स्थान पर एक स्मारक भी खडा क्रिया गया था। हसी प्रकार उनके 
जीवन की घटनाओं से सम्बन्धित स्थलों पर भी स्मारक खडे किये गए 
थे, जिन्हें मूलचेत्य कहते थे। राख के स्मारकों को गर्मचेत्य कहते थे । 
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मूलचेत्य अन्दर से खोखले नहीं रहते, जेले कि गर्भचैत्य रहते है। 
पिपराह्ना स्तूप अशोक के सो वर्ष पहले का होना चाहिए। बौद्धकाल 
के अन्य प्राचीन स्तूप भी वर्तमान हैं, जिनका ब्यौरा इस प्रकार हैं-- 
मारुत स्तूप--यह मध्य भारत में सतना के पास है। मानिक्याल- 
स्तूप--यह काइुल और कन्वार के सार्ग पर स्थित है। शक क्षत्रप 
मनिश्ुल ने इसे बनवाया था। साँची-स्तूप--सॉँची ( मध्य भारत ) मे 
तीन स्तूप है| धर्मराजिका-स्तूप--यह तक्षशिला मे है। यहाँ और भी 
छोटे-छोटे स्तूप है, जो इतने महत्त्वपूर्ण नही हैं। ये स्तूप इंटों के बने 
हुए विशाल रूप वाले ह। इन पर आलोचनात्मक दृष्टि डालने से 
तत्कालीन वास्तुनिर्माण कला के विकास का पता चलता है। 
स्तूपों के अतिरिक्त वास्तुनिर्माण-कला के बौद्धकाल के अन्य नमूने 
भी मिलते है, जो कि अधिकाश अशोक के समय के या उसके पश्चात 
के हैं। बौद्ध सघ के नियमों के अनुसार भिक्षुओ के वर्षावास के लिए 
नए प्रकार की इमारत को आवश्यकता प्रतीत हुईं और इस और तत्का- 
लीन धनाव्य लोगो ने कोई बात उठा न रखी । बौद्ध जातकों से मालूम 
होता है कि बिम्बिसार ने इस काय के लिए अपना वेणु वन प्रदान किया 
था, तथा सेठ निधनपिण्डद ने अपना जेतवन दिया था। यह प्रथा बौद्ध- 
काल भर मे प्रचलित थी। इस प्रकार के बहुत से सद्भाराम पश्चिमी घाट 
पवेत की कदुराओं से कोरे गए । कोल, इलोरा, अजन्ता आदि की 
'गुफाओं के सड्डाराम अधिक महत्वपूर्ण और अखिद्ध हैं। इनमे बडे बडे 
दालान, विशाल कमरे आदि बने हुए है, जिनमे बोढ भिक्तु वर्षावास 
का समय बिताते थे। काले की गुफाएँ ईसा के पूर्व की होनी चाहिए, 
क्योकि उनसे मध्यवर्ती विशाल कमरे मे बौद्ध को मूति नहीं दै। श्री 
राखालदास बेनर्जी के मतानुसार इनका समय ई० प्‌० द्वितीय शत्ताब्दी 
होना चाहिए। ईसाइयो के प्रारम्भिक गिरजे इन्ही वर्षावासां के नमूने 
पर बनाये ऋए थे । इन वर्षावासों में सिज्चओ के लिए अलग-अलग 
कमरे बनाये भेए थे। स्थविरों के लिए बढे-बढे कमरे मध्य मे रहते थे, 
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जिन्हे विहार कहते थे । यहाँ पर भिक्ु पूजा-पाठ आदि करते थे । इसी 
प्रकार ग़ुफाओं मे चेत्य बनाये जाते थे, जिनसे भिकछु, भिक्षणियो और 
अआहस्थों के पूजा-पाठ के लिए बडे-बढे कमरे रहते थे, व इन सबके 
आने-जाने के स्िए अलग-अलग मार्ग भी रहते थे। केन्द्रीय कमरे के 
'पुक छोर पर एक स्तूप बना रहता था, जिसकी पूजा की जाती थी । 
बौद्धों के समान जेन और ब्राह्मण भी ऐसी गुफाएँ बनवाते थे । भारत 
में इस प्रकार की लगभग ३२०० गुफाएँ हैं, जिनमें केवल ३०० ब्राह्मणों 
या जैनों की और बाकी ४०० गुफाएँ बौद्धों की हैं। इन गुफाआ का 
बढ वाँ भाग बम्बई प्रदेश में और 55 वॉ भाग बिहार, मद्रास, राज- 
पूताना, पञ्ञाब, अफगानिस्तान आदि में है। अशोक ( ई० पू० २७३- 
२३२ ) के समय से तो क्षगमभग ईसा की आठवीं शताब्दी तक इन 
गुफाशों की श्डुला एक-सी चली आती हे । 

चैत्य गुफाओं के अतिरिक्त उस समय के बहुत से बौद्ध विहार भी 
वर्तमान हैं। चीनी यात्री यू एन-च्वेड्‌ ( ईसा की ७वीं शताब्दी ) ने 
यहाँ हजारो सड्स्‍ाराम देखे थे, जिनमे नालन्दा का सद्भाराम सोन्दर्य और 
कला की दृष्टि से सर्वोत्तम था। यहाँ प्राचीन काल का एक विहार है, 
जहाँ कितने ही बौद्ध भिच्ु रहा करते थे । ऐप्ा हो एक विहार सारनाथ 
मे भी है। इसी प्रकार के प्राचीन विंहार बल्ञाल, बिहार, नासिक, 
अजन्ता, कान्द्वैरी, एलोरा आदि स्थानों से भी हैं। इनमे भिक्ुओ के 
रहने के छोटे-छोटे कसरों की सुन्दर व्यवस्था रहती थी । 

अशोक के स्तम्भ भी वास्तुनिर्माण-कला के उत्कृष्ट नमूने है। ये 
रेतीले पत्थर के बने हुए हैं तथा साधारणतया पचास फुट डँचे और 
पचास टन वजन के हैं। इन पर इतना अच्छा लेप लगा हुआ है कि 
उसके कारण वे फौज्ञाद के बने मालूस होते हैं । आ्राज भी वह लेप 
ताजा ही मालूम होता है। कदावित्‌ यही वराहमिहिरि-कृत बृहत्सहिता 
(अ० ९६ ) में डह्लिखित हजारों वर्ष टिकने वाले _/वजञ्जलोप' का 
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नमूना हो । दक्षिण फनाडा में स्थित जेन स्तम्भ भी विशेष 
उल्लेखनीय हैं । १ 
प्राचीन वास्तुनिर्माण-कल्षा के उत्तम नमूनों के रूप में कितने ही 
प्राचीन सन्दिर वर्तमान है, जो ईसा की छुठी, सातवीं या आठवीं शताब्दी 
या उसके बाद के हैं। उत्तर प्रदेश के बरेली जिले मे रामनगर मे एक 
प्राचीन शिव मन्दिर है, जो ईसा के पूर्व था पश्चात्‌ की प्रथम शताब्दी 
का माना जाता है। इतिहास से पता चलता है कि गुप्तकाल में ब्राह्मण 
धर्म उत्कर्ष को पहुँच चुका था। सम्भव है कि उस समय बहुत से 
अ्रच्छे-अच्छे मन्दिर बनवाए गए होंगे, किन्तु एक भी अवशिष्ट नही हे । 
ईंसा की छुठी शताब्दी के पश्चात्‌ के जो मन्दिर हैं, उनके दो विभाग 
किये जा सकते ह---(१) उत्तर भारत के मन्दिर और (२) दक्षिण भारत 
के मन्दिर । इनके पुन दो-दो डपविभाग किये जाते ह---उत्तर-पश्चिम व 
उत्तर-पूर्व के मन्दिर, दक्षिण-पश्चिसम और दरहिण पूर्व के मन्दिर । उत्तर 
भारत के मन्दिरों की विशेषता के बारे में डॉ० स्मिथ लिखते है कि 
शआ्रयावतं-शेली की विशेषता यह हे कि उसमे ऊपर निकली हुईं गुम्मद 
रहती है, जिसमे पसलियों के समान ऊपर उठी हुई रेखाएँ रहती हैं । 
यह बाँस की बनी हुईं रथ के ऊपर वाली छुत की नकल है। उत्तर- 
पश्चिम के सन्दिरों की विशेषता यह है कि उनके शिखर सीधे रहते ह, 
सिरे पर एक लम्बा शिखर रहता है, आख-पास बहुत से डोटे छोटे शिखर 
रहते है | इन मन्दिरों का सुख्य शिखर चौरस आधार पर से चार स्थान 
पर ढाल बनाकर सीधा ऊपर डठता है और ऊपर के गोल पत्थर से मिल 
जाता है। इस प्रकार खजुराहो, नेमावर, खुदा, ऊन और ग्वालियर 
( सध्य भारत ), तथा देठडल ( खानदेश, बम्बई अदेश ), सिश्नर 
( नासिक जिला ) आदि स्थानों में है । उत्तर-पूर्व के मन्दिरों की विशे- 
घता यहद्द ह्ठ कि इनके शि खरों का आधार चतुझ्ुु ज खाकार का रहता हे, 
किनत कोण अचदर की ओर कमान बनाते हुए जाकर गोलाकार बनाते 
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अमरकण्टक, छत्तीसगढ़ ( मध्य-प्रदेश ) आदि स्थानों से है। 

“ पश्चिम दक्षिण (चालुक्य शेल्ली) के मन्दिरों की विशेषता यह है 
कि उनमे शिखर नहीं रहते । उनका ऊपरी सिरा साढ़ीदार “पिरेसिड? 
के समान रहता है 4 ऊपर एक ठोस गुम्मद रहती है। इस प्रकार 
के मन्दिर बदामी (कर्नाटक), तब्जोर (सुब्रह्मण्यम का मन्दिर), काश्वी 
(मुक्तेश्वर का मन्दिर) आदि के है। दक्षिण पूर्व के मन्दिरों को 
“गोपुर वाले मन्द्र' कहते हैं । इनके शिखर का ऊपरी भाग गोल या 
चौरस रहने के बदले लम्बे वगोल किनारों का रहता है। महुरा मे 
मीनाक्षी का मन्दिर, मद्रास से वेदगिरीश्वर का मन्दिर, त्रिचनापल्ी में 
तिरुचिन्न पतिराय का मन्दिर व तज्जोर मे राजराजेश्वर का मन्दिर इसी 
श्रेणी के हैं । 

इन मन्दिरों के अतिरिक्त काश्मीर का मार्तण्ड-मन्दिरि नेपाल के 
मन्दिर तथां गुजरात व आबू पर्वत के जेन मन्दिर, जिनमें से दो 
सगमरसर के बने हुए हैं, अपनी-अपनी विशेषताओं से परिपूर्ण हैं, व 
कला की दृष्टि से सुन्दर है । 

स्थापत्य, शिल्पकारी आदि्--स्थापत्य, शिल्पकारी आदि के 
बारे मे वेदिक काल का कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता, क्न्तु 
यजुर्वेद (३०।६-७, ११, १७, २०) मे मणिकार, सुवर्शकार आदि का 
उल्लेख आता है, उसके सहारे कहा जा सकता है कि कदाचित्‌ शिल्प- 
कारी का ज्ञान उस समय रहा हो | क्‍योंकि गहने पहनने की भावना सें 
ही कतल्ना की भावना भरी हुई है। मोहब्जोदडों व हडप्पा से यंक्ष, 
पृथ्वी, पशुपति आदि की छोटी-छोटी सुन्दर मूर्तियाँ मिद्दी के छोटे-बड़े 
बरतन, खिलोने, सोने आदि के छोटे-छोटे फूल इत्यादि कला के सुन्दर 
नमूने प्राप्त हुए हैं। मौये काल से स्थापत्यादि कला के विकास का 
स्पष्ट पता चलता है | इस काल की कला के अच्छे अच्छे नमूने आज 
भी बरतमान हैं। अशोक के स्तस्भो व उनके ऊपर के,लेप से उत्कृष्ट 
कल्ना का ज्ञान होता है। सारनाथ (बनारस) मे जो अशोक का स्तम्भ 
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है, उसके ऊपरी छोर पर एफ ही ओर पीठ किये हुए चार सिह्दों की 
मृतियाँ हे, जो अब सारनाथ के सम्रहालय में रखी गईं हैं व जिनका 
चित्र स्वतन्त्र भारत ने अपनी राज-सुद्रा के लिए अपनाया है। ये 
मूर्तियाँ इतनी अच्छी व सजीवतापूर्ण हैं कि देखने मे सालूम होता है 
कि साक्षात्‌ सिह ही बेठे हो । डॉ० स्मिथ का तो कहना है कि इतनी 
अच्छी मूति बनाने की कला का ज्ञान भारत के अ्रतिरिक्त अन्‍्यत्र कहीं 
नहीं दिखाई देता। इस समय की और भी अच्छो-अच्छी मूर्तियाँ 
उपलब्ध हैं । बेसनगर (मध्य भारत) में रुत्री की दो बढी-बडी मूर्तियाँ 
मिल्री हैं, जो बिलकुल सजीव मालूम होती हैं | परखम से प्राप्त मूर्ति, जो 
आजकल मधुरा के संग्रहालय में है, इस काल के कुछ पूवे की कत्ा 
का नमूना है। ऐसो ही मूर्तियाँ सोंची से भी प्राप्त हुईं हैं । 

मूर्तियों के अतिरिक्त, बोद्ध स्तूपों की पथरीली चह्ारदीवारों व 
उसमे बने हुए तोरणों पर खुदे हुए चित्रों की उत्कृष्ट कला से उस 
समय के कलाविदा के कौशल का पता चलता है। भारूत-स्तूप (ई० 
पू० दूसरी शताब्दी) की चह्दारदीवारी व तोरणों एर गौतम बुद्ध के 
जीवन की घटनाएँ तथा जातकों की कथाएँ चित्र रूप में अद्धित की गईं 
हैं। एक स्थान पर नागजातक का वर्णन चित्रित है व दूसरे स्थान पर 
बुद्ध को माता मायादेवी का स्वप्न चित्रित किया गया है। तीखरे स्थान 
पर श्रावरुती के जेतवन का चित्र दे जिसमें भूमि, बृत्त व विभिन्न स्थल 
व अनाथपिण्डर का सिक्‍कों से लदी बेलगाड़ी खाली करना चित्रित 
किया गया है। इसी प्रकार अजातशप्ु व प्रसेनजित्‌ का एक बडे जुलूस 
में छुद्ध से मिलना अक्लित है। ऐसी कला बौद्ध गया के मन्दिर की चहार- 
दीवारी व स्तम्भों पर भी अद्वित की गईं है। साँची के स्तूपों की चहार 
दीचारी के तोरणों पर की गई कारीगरी भे इस कला के सौन्दर्य की 
'अरम सीमा होती है। इन तोरणों पर बोद् देवलोक, बिम्बिसार का 
बुद्ध के दर्शनों के लिए दरबारियों के साथ राजगृह से निकलना, निर- 
अना नदी के पूर में' बुद्ध को डूबने से बचाने के लिए शिकष्यों सहित 
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काश्यप का नाव मे बेठकर शीघ्रता से जाना, बुद्ध का पानी की सतह 
पर से चलकर आना आदि का बहुत ही सुन्दरता से अक्ृन किया 
गया है। 

शुड्काल के पश्चात्‌ इस कला के विकास के तीन विभिन्न प्रकार 
इष्टिगोचर होते हैं, जेसे गान्वार-कल्ा, मथुरा-कला व अमरावती (कृष्णा 
नदों के क्िनारे)-कल्ा । जब बेक्ट्रिया के यूनानियों ने अफगानिस्तान 
व पश्चाब को जीता, तब वे श्रपने साथ अपनी कला को भी ले आए । 
यह विदेशी कला स्थानीय वातावरण मे पुष्पित व पछवित होकर आस- 
पास फैलने लगी । बेक्ट्रिया की कल्ना से प्रभावित पश्चिमोत्तर भारत की 
कल्ना को गान्धार-कला कहते हैं । प्रारम्भ मे भारत से रहने वाले यूना- 
नियो ने अपने कलाकारों द्वारा मुर्तियाँ, तथा सन्द्रि आदि बनवाये | समय 
के प्रवाह से सब यूनानी बौद्ध या हिन्दू दन गए । इन यूनानी भारतोय 
कलाकारों ने सर्वप्रथम बुद्ध की मूति बनाना प्रारम्भ किया। ये मूर्तियाँ 
क॒ल्ला की दृष्टि से बहुत ही सुन्दर हैं। इन पर पत्थर मे कपडे के जो 
मोड बनाये गए हैं वे बिलकुल नेसगिक है | ये कलाकार बुद्ध की 
जीवन-घटनाओं व जातक-कथाओं को पत्थर पर अक्लित करने लगे। 
कुशान-सम्रादों ने भी इस कला को अपनाया । कनिष्क के तीसरे वर्ष 
को बोधिसत्त को मूर्ति से भी, जे सारनाथ (बनारस) में मिल्नी है, 
कला की उत्कृष्टता का पता चलता है। कनिष्क के राजत्वकाल मे 
गान्धार के यूनानी कलाविदों ने मथुरा की मौलिक कल्ला को सुधारा 
ओर यही सुधरी हुईं कल्मा मथुरा-कतल्ा के नाम से विख्यात हो गईं । 
मथुरा-कला द्वारा गान्धार-कल्ला ने भारत की विभिन्‍न कला-शेल्ियों 
को प्रभावित किया था। परखाम की मूर्ति व सारनाथ में बोधिसत्व की 
मूति यूचानियों द्वारा परिष्कृत किये जाने के पूर्व की मथुरा-कला के 
नमूने हैं | यूनानी कलाकारों ने मथुरा की कला को इस प्रकार सुधास- 
कि मान्धार की मूर्तियों के दीक खमान मूर्तियाँ मथुरा में भी बनाईं 
जाने लगीं | उन्होंने यूनाबी वेश-भूषा का समावेश इसमें करा दिया। 
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यहाँ बुद्ध-चरित भी नये ढड् पर चित्रित जिया जाने ज्ञगा। हिन्दू व 
जैनियों की पुरानी-से-पुरानी मूर्तियाँ, जो आज उपलब्ध हैं, सब सथुर 
के कलाकारों द्वारा दी बनाई गई हैं। शिव की सबसे पुरानी सूर्ति 
मथुरा में मिली है व कुशान-काल की बनी हुईं है। सूर्य की भी सबसे 
पुरानी मूर्ति यहीं से मिली है, जो कुशान-काल की है। इसमे सूर्य 
के रथ में सात के बदले चार ही धोडे जुते हुए हैं। मथुरा के पास माट 
नामी स्थान मे प्राचीन काल से एक सपग्रहाल्यय था, जिसमे राजाओं व 
विख्यात व्यक्तियों की मूर्तियाँ इकट्टी की गईं थी । इस संग्रह में कनिष्क, 
विम केडफिसा, चष्टन आदि की मूत्तियाँ प्राप्त हुईं हैं । इन मूतियों पर 
राजाश्ं के नाम खुदे हुए है । 
जेन मूर्ति-शास्त्र का प्रारम्भ भी मथुरा-काल से होता है। प्राचीन 
जैन मूततियाँ पत्थर के बढ़े-बडे टुकडढों पर पाईं जाती हैं, बिन्हें, 'आयाग- 
पद्ट!' कहा जाता था। ऐसे बहुत से 'आयागपट्ट' मथुरा मे पाए जाते हैं, 
«जिनमें से बहुतेरों पर जैन-स्तूप का चित्र खुदा हुआ है। ऐसे बहुत से 
टुकढों पर तीर्थंकरों के नास खुदे हुए हैं, ऋषभदेव, पाश्व और महावीर 
के नाम बहुतायत से पाए जाते हैं। ये पत्थर के टुकडे मूर्तियों के नीचे 
के भाग में लगे होंगे । इन प्राचीन जेन मूर्तियों में आधुनिक मूतियों 
के समान वृत्त, यक्ष, लान्‍्छुन, वाहन, शासनदेवी आदि नहीं दिखाई 
देते । 
मधुरा-कला कुशान-साम्राज्य के पतन-काल तक चतमान रही । 
बाद मे ग़रुप्तों के काल में इसका पुनरुत्थान किया गया । इसने दह्चिण 
भारत के दो स्थानों ( देनुब्बलपादम और अ्रमरावती ) की कला पर 
गान्धार-कला का प्रभाव डाला | यद्यपि अमरावती की कल्ना में विदेशी 
भ्रभाव के कुछ चिह्न पाए जाते हैं, तथापि वह पूर्णतवा भारतीय हे। 
_युहाँ पर भी बोछ-स्तूप और बौद्ध मूर्तियाँ पाई गई हें। गप्तकाल् मे भी 
इस कला का अच्छा विकास हुआ था। इस काल के कल्ना के नमूने 
ईसा की शवीं शताब्डी से प्रारम्भ द्वोते हैं। बेसवगर ( सध्यभारत ) के 


रे०० भारतीय सस्‍्कृति 


पास उद्यगिरि-गुफाओं मे अच्छी शिल्पकारी की गईं है। यहाँ पर नदी- 
५वता की जो मूर्ति है, वह विशेष उल्लेखनीय है। दिल्ली के पास ढ्ले 
हुए लोहे का एक स्तम्भ है, जो इसी काल का है। इस समय के बने 
बहुत से पत्थर के स्तम्भ भी मिले हैं, जो अशोक के स्तम्भो के समान 
हैं। गुप्काल के पश्चात्‌ भी इस काल का विकास होता रहा । पश्चिमी 
ओर दक्षिणी भारत में इसके अच्छे नमूने मिलते है। अजन्ता, बाक, 
इलोरा आदि की गुफाओं मे पत्थर को खोदकर जो काम किया गया है, 
वह सचसुच ही सराहनीय है। मुस्लिम आक्रमणों के पश्चात्‌ भारतीय 
कला का विकास रुक गया और एक प्रकार से डसका अन्त हो गया। 
चित्रकला-- भारत की चित्रकला का इतिहास बहुत ही प्राचीन 
है। मध्यप्रदेश की अनेक गुफाशं में प्रागेतिहासिक लोगों के बनाये 
हुए चित्र मिलते हैं । सरगुजा में कई जगह ऐसे चित्र प्राप्त हुए है । उत्तर 
प्रदेश के मिर्जापुर जिले में भी कई गुफाशो में जगली जानवरों और 
शिकार के चित्र मिले हैं। प्राचीन भारत से ऐतिहासिक काल में भी 
चित्रकला का अच्छा विकास हुआ था। बौद्धजातक, रामायण, भार 
तथा कालिदास के नाटक, महावश आदि मे इस कला की लोकप्रियता 
का स्पष्ट उल्लेख है। भारत मे आये हुए चीनी यात्रियों ने भी ह्स 
कल्ला का उल्लेख किया है। भवभूति के उत्तर रामचरित के प्रथम ञ्छू 
में अजु न चित्रकार हारा बनाये गए राम के वनवास-सम्बन्धी चित्रों को 
देखकर सीता ऐसी विह्ल हो जाती है कि राम को स्मरण दिल्लाना 
पडता है कि वह सब चित्र से है| जैन-अन्थ नायधम्मकथा में एक सनो- 
रज्षक आख्यायिका है। मिथिल्ला-तरेश कुम्भराज के पुत्र मल्‍्लदिल्ञ ने 
अपने लिए सुन्दर चित्रशाला बनवाईं । उसकी दीवारों पर एक चित्रकार 
ने राजकुमारी मल्लिका का केवल अँगूठा देखकर उसका पूरा ओर सच्चा 
चिन्न खींच दिया । राजकुसार ने जब अपनी बडी बहन का चित्र चित्र-. 
शाला मे देखा, तब उसके मन में चित्रकार तथा राजकुमारी के सम्बन्ध 
में संशय उत्पन्न हुआ, और चित्रकार को प्रायद्‌रड की आज्ञा दी गई $ 
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परन्तु जब उसे ज्ञात हुआ कि भित्तिचित्न केवल चित्रकार की अनुपम... 
कारीगरी का. परिणास है, तब उसकी कूँची, रंगों की डिबिया आदि 
तोड़ फोडकर उसे हमेशा के लिए निर्वास्रित कर दिया। प्रासादों एव 
चेत्यों के भित्तिचित्रों का एक रोचक वर्णन रामचन्द्रगणी-कृत कुमार 
विहारशत़्क में मिलता है। गुजरात के राजा कुमारपाल के बनाए जैन 
चैत्य का इसमें सुन्दर वर्णन है। एक स्थान पर लिखा है कि चित्र- 
शालाओं की दीवारें ऐसी रम्य और दर्पण-सी बनी हैं कि एक तरफ के 
बने हुए चित्न सामने की दीवारों पर प्रतिबिम्बित होते हैं । 
प्राचीन चित्रों के अवशेष के आलोचनात्सक अध्ययन से चित्रकत्ता 
के आश्वयंजनक विकास का पता लगता है| इसके सबसे प्राचीन नमूने 
रामगढ़ पर्वत ( बिहार ) की जोगीमारा गुफा के चित्र हैं । इनका समय 
ईं० पू० पहली और दूसरो शताब्दी बताया जाता है। इसके पश्चात्‌ 
इस कला का उत्कृष्ट नसूना अजन्ता की गुफाओं के सुन्दर चित्रों में है। 
"ये चित्र ईं० ख० ९० से लेकर ई० स० ६४२ तक के हैं। इस प्रकार इन 
गुफाओं में लगभग छ सो या सात सौ वर्ष तक के इस कला के लगा- 
तार विकास के नमूने वर्तमान हैं । इटली के पॉम्पीआई नगर के अति- 
रिक्त दुनिया मे ओर कहीं प्राचीन चित्रकला को इतनी सौन्दर्ययुक्त 
सामग्री नहीं हैे। इन चित्रों में अधिकाश का साँची की शिल्पकारी से 
घनिष्ठ सम्बन्ध दीखता है, इसलिए ये बहुत पुराने होने चाहिए | इनके 
अतिरिक्त बाघ ( मालवा ), एलोरा, सित्तन्नगासल, तब्जौर, काँची 
( दक्षिण भारत ) आदि के सन्दिरों मे लित्तिचित्र अभो तक वतसान 
हैं, जो कि ईसा की छुठी या स्रातवी शताब्दी के बाद के हैं । 
प्राचीन काल में चित्रकला को लोकप्रिय बनाने के लिए और उसे 
प्रोत्साहन प्रदान करने के लिए चित्रशालाओं का आयोजन किया गया 
'आा। चित्रशाला में सभी अणी के लोगों के मनोरक्षनाथ सामग्री उप- 
स्थित रहती थी । ये चित्र मस्त हाथियों से बालकों को, वानर, उँट व 
रथों से ग्रामीणों को,९ देवचरित्रालेखन से भक्तजनों को, इन्द्र के अन्त - 
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...पुरवासियों के चित्रों से रानियों को, नाना प्रकार के नाटकों से नटों को, 
देवासुर-सम्माम से वीरों को आनन्दित करते थे। बोद्ध जातकों मे भी 
चित्ररचना के सम्बन्ध मे ऐसे ही उल्लेख मिलते हैं । चित्रकला भारतोय 
सस्कृति का प्रधान अड् थी । कविता ओर सद्जीत के समान उसे सर्वत्र 
स्थान प्राप्त था | किन्तु अजन्ता के प्रासाद-मन्दिरों को छोडकर प्राचीन 
भारत के भित्तिचिन्न के अवशेष प्राय नहीं जैसे हैं । 

चित्रकृत्ा-सम्बन्धी शास्त्रीय साहित्य भी प्राचीन काल मे. अचश्य 
रहा होगा । इस प्रकार का कुछ साहित्य आज भी उपलब्ध है। भार- 
तीय नाव्यशास्त्र में इसका कुछ वर्णन है । किन्तु विष्णुधमोंत्तर पुराण 
के असिद्ध अध्याय चित्र-सूत्र मे इसका विस्तृत डल्लेख है। ईं० स० 
११२६ में चालुक्य वश के राजा सोमेश्वर ने अभिलषिता्थ चिन्तामणि 
या मानसोल्लास नाम का ग्रन्थ लिखा, जिसमें चित्रकला का विवेचन 
किया गया है। सोमेश्वर अपने को चिन्नविद्या-विरश्चि कहता है। डसके 
मतानुसार चितन्न चार प्रकार के होते हैं। पहला प्रकार विद्धचित्र है, 
जिसमे वस्तु का साक्षात्कार होता है या उसकी साज्षात्‌ प्रतिकृति होती 
है, परन्तु इस साहइश्य का अनुभव चित्रकार अपने मन से करता है । 
दूसर। प्रकार अविद्धचित्र कहलाता है, जिसका विधान आकस्मिक कल्पना 
से ही होता है। अविद्धचित्रों के प्रमाण उनके आकार-रचना से ही 
होते हैं। रसचित्र तीसरा और धूक्तिचित्न चौथा प्रकार है। केरल- 
निवासी श्री कुमार-कृत शिल्परतन नामक ग्रन्थ मे भी इस कला का विवे- 
चन किया गया है| यह अन्थ प्राचीन परम्परा के आधार पर बना हुआ 
है। इसका समय ईसा की १६वीं शताब्दी है। 

सबड्डीत कल्ा--इसका प्रारम्भ भी अत्यन्त ही आराचीन काल से 
हुआ है। प्राचीन गन्धव ओर किन्नर इस कला में निषुण थे। प्राचीन 
दन्तकथाओं के अनुसार इसका विकास गन्धर्वों द्वारा हुआ । इसलिए 
इसे गन्धर्व-विद्या और इसके ग्रन्थ को गन्धव-वेद्‌ कहा गया है। ऋग्वेद 
में तीन प्रकार के वाद्यों का उल्लेख है, जेसे दुन्दु/मैं, वाण ( बाँसुरी ) 
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ओर वीणा । वाण के मधुर शब्द का यम के निवास-स्थान में सुनाई 
देने का उल्लेख भी ऋग्वेद मे है। कितने ही स्थलों पर सामन का भी 
उल्लेखें आया है। सामवेद का गाया जाना तो लोक प्रसिद्ध है। ऋग्वेद 
काल सें सामगान लोगों को पूर्णतया ज्ञात था। यजुर्वेद्‌ ( ३०१६-७, 
११।१७॥२० ) में भिन्न-भिन्न व्यवसायों के साथ में वीणा, बॉसुरी, शझ्ठ 
आदि बजाने वालों का स्पष्ट उल्लेख है। इस प्रकार सगीत-कला का 
उत्तरोत्तर विकास होता ही गया, जिसका उल्लेख रामायण, महाभारत, 
पुराण आदि ग्रन्थों में स्थान-स्थान पर आता है। ल्व-कुश द्वारा रामा- 
यण का गाया जाना, पातअ्षत्ञ महाभाष्य में कुशीलवों ओर उनके गीतों 
का डह्लेख तथा पाण्डवों के अज्ञातवास के समय अजु न का वृहन्नला 
बनकर राजा विराट के यहाँ राजकुमारी को नृत्य, गायन आदि सिखाने 
का उल्लेख, नाठ्य और सड्जीत का घनिष्ठ सम्बन्ध आदि सड्जीत कला के 
ज्वलन्त उदाहरण हैं। 

प्राचीन काल में राजा व धनाह्य लोग इस कला के विशेष प्रेमी थे । 
गुप्तसञ्राट्‌ समुद्रगुप्त स्वत सिद्धहस्त गवेया था, जिसने नारद व 
तुम्बुरुको भी नीचा दिखा दिया था । वह सिक्‍कों पर वीणा बच्ञाते 
हुए अद्वित किया गया है। प्राचीन सस्क्ृत साहित्य में ऐसे कितने ही 
प्रमाण मिलते हैं, जिनसे राजा की छुत्रक्माया में सड्रीत के विकास का 
पता लगता दे | 

इस कला का शास्त्रीय ढंग पर वर्णन सवप्रथम भरतमुनि-कृत 
नाव्यशास्त्र में मिलता है। भामह आदि आलड्भारिकों ने भी अपने 
अलज्ञार अन्धों में इसका कुछ-कुछ वर्णन किया हैे। इस सम्बन्ध का 
महत्वपूर्ण साहित्य इस प्रकार द्ै--भारतीय नाव्यशास्त्र, भामह-कृत 
ग्रलझारशास्त्र, मतंड्र-कृत वृदददेशी, कलिनाथ-कृत सज्ीत-रत्नाकर, 
रागविबोध, सद्भीत-परिजात, सद्भीत-दुर्पण । इन ग्रन्थों में ह्स कला 
का शास्त्रीय वर्णन किया गया है | प्राचीन सन्भीत-कला के मुल्ल तत्त्त 
श्रुति, जाति, अम, राग आदि थे। आधुनिक खज्जीत कला इन तत्वों 
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र नही बनी । वह तो देशी राग-रागिनियों पर बनी है, जो बाद के 
गयेयो ने भिन्न-भिन्न ससय पर बनाए थे | सुख्य राग छ है, जो सिद 
भिन्न समय गाये जाते है। जेसे हिन्दोौल, श्रौराग, माधमदलार, दोपक, 
भेरव व मालकास । इनसे सम्बन्धित ३६ रागिनियाँ हैं। फिर उनके भी 
बहुत से भेद-उपभेद है जिनकी गिनती करना भी मुश्किल है। 
आधुनिक सद्गीत-कल्ञा के शास्त्रीय. विकास का श्रेय. गत चार सौ वर्ष 
के गवेयों को मिलना चाहिए। उत्तर भारत के नामी गवेयो में एक 
प्राचीन दन्‍्तकथा प्रचलित है क्रि यथार्थ में सज्जीत विद्या के चौदह 
श्रकार है, जिनमे इसका वर्तमान स्वरूप भी एक है। वर्तसान शैत्ली का 
आधार हलुमान के सिद्धान्त हैं । अन्य ग्रन्थों में भी इस बात के प्रमाण 
मिलते हैं कि हनुमान इस शोख के प्राचीन लेखकों में से थे। सद्जीत- 
रत्नाकर, सड्डी त-पारिजात सल्लडीत-दर्पण, राग-विबोध आदि मे हनुमान 
को गान्धव विद्या का लेखक कहा गया है एक और स्थान पर डसके 
अन्थ के कुछ उद्धरण भी दिये गए हैं। 

अन्य विद्याओं के समान सज्ीत विद्या ने भी विदेशों को प्रभावित 
किया था । यह विद्या भारत से ईरान, अरब आदि देशों में होती हुईं 
ईसा की ग्यारहवीं शताब्दी तक यूरोप पहुँच गईं थी । अत्यन्त प्राचीन 
काल से भी इसके यूनान पहुँचने के प्रमाण मिलते हैं। स्ट्रोबो के 
कथन से मालूम होता है कि प्राचीन यूनानी स्वत इस बात को स्वीकार 
करते थे कि डनकी गायन विद्या भारत की देन है। भारत के वीणा, 
बाँसुरी आदि वाद्यों का भी यूरोप मे प्रचार हुआ था। वर्तमान 
भारतीय सद्भीत-कला के समान शास्त्रीय ढद्ध पर विफसित किसी 
अन्य देश की कला नहीं है । 
नृत्यकन्ञा--नृत्यकज्ला का उल्लेख प्राचीन ससकृत-साहित्य में आता 
है। ऋग्वेद ( ११६२।४,३।२६।३ ) मे नृत्यकला प्रवोण रिन्नियों का 
उल्लेख है, जों अपनी विशेष पोशाक में सज-धजकर उत्य करती हैं। 
उसमें यह भी कहा गया है कि उथा चमकील्े वस्त्र" धारण करके प्राची 
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'दिशा मे नतकी के समान दिखाई देठी है। पुरुष सुचर्ण आदि के आशभू- 
पेणों से सुसज्जित होकर युद्ध-सम्बन्धी नृत्य का प्रदुशन करते थे । 
यजुर्वेद ( ३०२१ ) में 'वशनर्तिन! का उल्लेख है, जो बॉस पर नाचा 
करता था। रामायण में लिखा है कि अ्रयोध्या में नृत्य ओर गीत रात- 
दिन हुआ करते थे । राजा ल्लोग इन्हीं से सोते ओर जागते थे । वानर- 
राज बालि के यहाँ अन्त पुर मे रानियो के मनोरञ्षनाथ इस कला का 
प्रदर्शन किया जाता था + एक नृत्य-कला-निष्णात नरतकी ने अपनी कला- 
पदुता से रावण को मोह लिया था। महाभारत में राजा विराट के यहाँ 
अजुन का वृह्षल्ा के रूप मे राजकुमारी को नृत्यकल्ना सिखाना उल्लथि- 
खित है। बौद्ध-साहित्य से ज्ञात होता था कि बोद भिक्षु नृत्यादि के 
प्रदर्शन में सम्मिल्षित नहीं हो सकते थे । कालिदास के मात्नविकास्निमित्र 
में लिखा है कि राजभवन में नृत्यशाला भी रहती थी । उसमें दो 
नाव्याचार्यों का डल्लेख है, जो मालविका आदि को नृत्य, सगीत असि- 
नय आदि सिखाते थे । इस नाटक में उदछ्धत, ल्ास्य आदि नृत्य के भेदों 
को क्रमश शिव और पाती से सम्बन्धित किया गया है। 
नृत्य-कला के सम्बन्ध मे सबसे प्राचीन ग्रन्थ भरत मुनि का नाव्य- 
शास्त्र है । भरत मुनि ने सगीत, नृत्य, नाठ्य आदि ललित कलाओं के 
अड्ज-प्रत्यज्ञ पर अच्छा प्रकाश डाला'है । इसके पश्चात्‌ शाड्भ देव ने अपने 
अन्ध रत्नाकर में नृत्य का विध्तृत विवेचन किया है। इन ग्रन्थों से नृत्य 
के प्रकार आदि के विषय में मनोरञ्ञषक बाते मालूम होती हैं। इनमें 
कहा गया है कि ताण्डव-नृत्य का एक प्रकार है जिसके पुरस्कर्ता शिव 
थे। शिव ने अपने शिष्य को इसका ज्ञान दिया ओर उसने भरत मुनि 
को । शिव का सच्चा ताण्डव तो महाप्रलय के समय दोता है, जब कि 
विश्व का विनाश प्रारम्भ होता है। परतक्षत्ति और व्याप्रपाद ऋषि को 
प्राथना से शिव ने आनन्द-ताण्डव? का प्रद्शन किया था । उस समय 
चतुमु खी ब्रह्मा ताल देते थे, महाविष्णु झदड्ञ बजाते थे, तथा तुम्बरु व 
नारद साथ-साथ जाते थे। इस कला का दसरा प्रकार तत्त हे, जो कि 
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विशुद्ध और सरल नत॑न-मात्र ही है। इसमें भावभंगी, भाषा आदि का 
समावेश नहीं होता । उसका तीसरा प्रकार लास्य है, जिसका सम्बन्ध 
स्त्रियों से है। इसीलिए इसको पाव॑ती ने अपनाया था। ++ 

सास्क्ृतिक विकास की दृष्टि से भी इस कला का बहुत महत्त्व था। 
इसका ससस्‍्कारितापूर्ण विकास राजाओं और धनाव्यों के आश्रय में हुआ। 
प्राचीन भारत में इस कल्ना को सामाजिक क्षेत्र में भी अपनाया गया 
था। सनोरञ्षन के विशिष्ट अवसरों पर समाज के स्त्री-पुरुष भी सामूहिक 
या वेयक्तिक रूप से नृत्य-कला का प्रद्शन करते थे । गुजरात का “गर्बाः 
नृत्य आज भी कल्षा की दृष्टि से उत्कृष्ट माना जाता है। मलाबार के 
कथकलो', चाक्यारकृत्त! आदि व मणिपुर नृत्य” आज भी इस कल्ना 
के उत्कृष्ट नमूने माने जाते हैं। धर्म का क्षेत्र भी इस कला के प्रभाव से 
न बच सका । कृष्ण और गोपियों की रास-क्रीड़ा के रूप से इसकी उप- 
योगिता और ल्लोकप्रियता बढ़ने लगी। भक्ति-खोत से जप्य का खोत 
भी मिल गया और ये दोनो सम्पूर्ण भारत में बह निकले । मीरा, तुका- 
राम आदि भक्तों के जीवन मे भी ये दोनों घाराएँ दृष्टिगोचर हीती हैं । 
आज भी इन धाराओं को कथा, कीर्तन, भजन आदि में देखा जा सकता 
है। दक्षिण भारत के मन्दिरों की देवदासियों ने भी भारत नाव्यम! 
आदि के रूप में इस कल्ना को रुच्तित रखने का कुछ कम प्रयत्न नहीं 
किया है। 


(२) 
विज्ञान 


प्राचीन भारत में गणित, ज्योतिष, भौतिक शास्त्र, रसायन-शास्त्न, 
वनरुपति-शास्त्र, ग्राणि-शास्त्र, भूग्भ-शास्त्र आशयुर्ेंद आदि का पर्याप 
विकास किया गया था। ऋग्वेद के आलोचनात्मक अध्ययन से स्पष्ट होता 
दे कि इन शास्त्रों के मूल तस्वों का ज्ञान बेदिक काल में भी था। आगे 
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भी ये शास्त्र उत्तरोत्तर वृद्धि ही करते गए, जिससे भारतीय संस्कृति के 
एड) विकास में अच्छी सहायता प्राप्त हुईं । 

गणित--अश्डगणित का प्रारम्भ वेदिक काल से ही होता दें । उस 
पघमय छोटी-से-छोटी और बडी-से-बडी सख्या गिनने की विधि ज्ञात थी। 
यज़॒र्वेद्‌ ( १७२ ) मे इन सख्याञ्रों का डल्लेख है--एक, दृश, शत, 
घहसखर, अ्रयुत, नियुत, अ्रयुत, अबु द, न्‍न्यबु द, समुठ्ग, मध्यम, अन्त व 
पराध । इस ( यजु० १८२९ ) में दो और चार के पद्दाडे का भी स्पष्ट 
उल्लेख है। इससे स्पष्ट है कि जोड, घटाना, गुणन, भाजन आदि 
अछ्गणित के मौलिक तत्त्व वेदिक काल में पूर्णतया ज्ञात थे । शतपथ 
ब्राह्यय के अग्नि-चयन प्रकरण में ऋग्वेद के सब अक्तरों की सख्या 
४,३२००० दी है। इसी प्रकार, अन्य वरदों के अच्चरों की गणना भी 
की गईं है। वेदिक काल के पश्चात्‌ भी अकहृगणित झा विकास होता 
हहा | गणित की 'सशून्य दशाश गणनाविधि” का आविष्कार भारतीय 
गणितज्ञो ने ही किया, जिसके लिए समस्त विश्व सदेव उनका ऋणी 
एहहेगा | ईं० स० ४०० तक के किसी शिज्ालेख मे इसका प्रत्यक्ष प्रमाण 
नहीं मिलता । आयभट ( ईं० स० ४७६ ) को इस गणनाविधि का 
ज्ञान अवश्य था, क्योकि उसने वर्गमूल्ष और घनमूल निकालने की विधि 
का वर्णन किया है | वराहमिहिर € ईसा की छुठी या सातवी शताब्दी ) 
को इसका ज्ञान था, क्योंकि डसने ३७९० सख्या को खि-बाण अब्ि- 
रामा ! लिखा है। बाई ओर से गिनने से रास दे का, अद्वि ७ का, 
बाण & का व ख अर्थात्‌ आकाश शून्य का सूचक है। बहागुप्त ( ई० 
ख० ६२४ ), ओधर ( ईं० स० १००० ), पद्मनाथ ( ईं० स० १११४) 
आदि के अन्थों को पढने से मालूम होता है कि उन्हें इस विधि का ज्ञान 
था । ईं० स० ६४ वर्ष के सनखेडा-लेख मे कालचुरी सवत्‌ ३४६ पहले 
शब्दों में लिखा गया है और फिर अज्ञों में, जिससे उक्त विधि के ज्ञान 
का अस्तित्व स्पष्ट हों जाता है। पञ्ञाब के बक्खली गाँव में इंसा की 
तीसरी या चौंप्री शताब्दी का अकृृगणित-सस्बन्धी एक हस्तलिखित 
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ग्न्ध्न प्राप्त हुआ है, जिसमें उक्त विधि का डपयोग किया गया है। ईसा 
की ३०वीं शताब्दी के पश्चात्‌ सब शिल्नालेखों मे इस विधि“ऋ.  हर्डर 
योग किया गया है। अरबों ने इस विधि को भारतीयों से सीखकर इंसा 
की १२वीं शताब्दी में इसका प्रचार विश्व में किया । 
रेखागणित का प्रारम्भ भी वेदिक काल से होता है। इसके विकास 
का सम्बन्ध यज्ञों से है। यज्ञों की वेदियोँ व उनकी इंट निश्चित आकार 
की रहती थी । इस प्रकार रेखागणित का विकार हुआ । यज्ञ-वेदी 
आदि से सम्बन्धित सन्त्रों मे प्रभा, प्रतिमा, निदान, परिधि, छुन्द 
( ऋ० १०१३२।३ ) आदि रेखागणित के पारिभाषिक शब्दों का 
उल्लेख है । शुल्व-सूत्र ( बौधायन, कात्यायन और आपस्तम्ब ) 
भारतीय रेखागणित से सम्बन्धित प्राचीनतम अन्ध हैं। इन सूत्रों के 
लिए ईं० पू० ४०० के लगभग का समय सरत्नता से निश्चित किया जा 
सकता है । इनमें यज्ञ की वेदी के आकार, नाप आदि का विस्तृत वर्णन 
मिलता है। इनमें कोण, त्रिकोण आदि नापने की रीति समम्काई गईं 
है। इनके समय मे वर्ग, त्रिकोण, वृत्त, विभिन्न कोण आदि बनाने के 
नियस विकसित कर द्विये गए थे। इनमे वर्णित रेखागणित के कुछ 
सिद्धान्त इस प्रकार हैं--(१) कुछ समीकरण, जेसे ३९ + ४९ ८४९, 
४१ --१२१ ०१३१, १४९ + २०१८ २४१ आदि, (२) चतुझुज के 
बराबर क्षेत्रफल वाला वर्ग बनाने की विर्बि, (३) वर्ग के क्षेत्रफल के 
लगभग बराबर जत्रफल वाला वृत्त बनाने की विधि, (७) «/२८ 
३ + है + डइ » ४--३ १ ४ १९ ३७ ( बौधायन शुल्व० १॥६१-६०, आप- 
स्तम्ब शुल्व० १।६, कात्यायन शुल्व० २।१३ ), (२) किन्हीं दो यर्गो 
के चेत्रफल के बराबर क्षेत्रफल वाला वर्ग बनाने की विधि, (६) किन्‍्हीं 
दो वर्गों के क्षेत्ररअल के अन्तर के बराबर क्षेत्रफल वाला वर्ग बनाने की 
विधि, (७) बोधायन शुल्वसूत्र के अनुसार यदि अर एक वर्ग की भुजा 
हो व ड एक बृत्त का व्यास हो जिसका ज्षेत्रफल अ' स्राना गया है तो 


किक. 
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पथ ८%२६ ८२६७६ 5% २६ % ६८१८ ८); 
अर्थात्‌ मे पर 7 _.। इन शुल्व सूत्रों के पश्चात्‌ लगभग हजार वर्ष 


तक इस विषय का कोई साहित्य प्राप्त नहीं है। इसके पश्चात्‌ आयभट्ट, 
बरह्मगुपतत आदि ने पुन इस विद्या को जीवन प्रदान किया | धीरे-धीरे 
रेखागणित का सम्बन्ध धर्म से छुडाकर ज्योतिष-शास्त्र से जोडा गया। 
इसलिए विभिन्न कोंणों की विशेषताओं को समझने के प्रयत्न किये जाने 
लगे, व इस समय के गणितज्ञ नये-नये सिद्धान्तों का आविष्कार करने 
लगे, जसे ब्रह्मगुप्त द्वारा वृत्तस्थ चतुझुज की विशेषताओं का ढ्ढ़ा 
जाना । इस प्रकार एक विशेष रेस्ागणित का विकास किया गया। 
ज्योतिष के:लिए त्रिज्यामिति के ज्ञान की भी आवश्यकता होती हे, 
इसलिए उसका भी पर्याप्त विकास किया गया था । 

बीजगणित का अड्डगणित और रेखागणित से घनिष्ठ सम्बन्ध है। 
यो तो इसका भी प्रारम्भ बहुत पहले से हुआ था, किन्तु ईं० सन० 
४०० व १४०० वर्ष के बीच से इसका विशेष विकास हुआ। आरंभ 
ने अपने ग्रन्थ के तीसरे अध्याय से वर्गमूल व घनमूत्त निकालने को 
विधि, बृत्त के प्श्नादि का वर्णन किया है। उसने ज्या ( 976 ) के 
कार्यों का भी वर्णन किया है। इसके द्वारा आकाश में विभिन्न नक्षत्रों 
की यथावत्‌ स्थिति को अच्छी तरह समझ सकते है। टदोलेसी (ईसा 
की दूसरी शताब्दी ) को ज्या के कार्यो का पता नहीं था। पाश्चात्य 
विद्वान मानते दै कि ज्या के कार्यों को सर्वक्रथ्म अरब-गणितज्ञों ने हूँ ढ़ा 
था। किन्तु यथार्थ में ज्या के कार्यो को स्ंप्रथम ईसा की वीं शताब्दी 
में भारतीय गणितज्ञ आयभट्ट ने दँढा है। वराहमिहिर के पौलश- 
सिद्धान्त मे भी इसका कुछ'उल्लेख मिलता है । ब्रह्मगुप्त भी बीजगणित 
और रेखागणित का प्रकाण्ड विद्वान था। उसी ने सर्वप्रथम यह ढूँढा 
था कि अ' का वृर्गसूल + भर हो सकता है। उसने अनिश्चित प्रश्नों! 
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( 708४(७:707740£ 2700]९79 ) को भी समझने का प्रयत्न किया था। 

ज्योतिष--इसका प्रारम्भ भी वेदिक काल से ही होता है। यज्ञों 
के समय आदि के ज्ञान के लिए अह, नक्षन्न श्रादि के ज्ञाद का विंकास 
हुआ | वेद्क आयों को चन्द्र, गुरु, मंगल, शनि आदि का ज्ञान था। 
वे वर्ष के बारह महीने तथा ल्ॉध मास भी जानते थे (शतपथ० २॥२।१। 
२७) | तेत्तिरीय सहिता (४४३ ०) में लिखा है कि तीस दिन का साधा- 
रण मास चान्द्रमास से थोडा बडा रहता दे, चान्द्रमास २९३ दिन क 
होता है | उस समय चन्द्र की कज्नाश्रों का भी ज्ञान वर्तमान था । शत 
पथ ब्राह्मण (१॥६।४।९) मे लिखा है कि चन्द्र व सूर्य का सहवास ही 
अमावस्या है| चानद्र व सोर वर्ष के अन्तर का भी ज्ञान था। ऋशुओं 
को ऋतुओं के समान माना गया है ओर कहा गया है कि उन्होंने बारह 
दिन तक काम बन्द कर दिया तथा सूर्य के घर में वास किया (ऋ० 
४।३३-३७, ऐतरेय० ३।३०।२) । इस समय सूर्य व चन्द्र ग्रहण पर भी 
विचार किया गया था । एक मत ऐसा भी है कि पाँचव॑ मण्डल के 
मन्त्र-द्रष्टा अञ्रि ऋषि इन प्रहणों को पहले से जान सकते थे । चित्रा, 
रेवती, पूर्व फाल्गुनी, मधा आदि नक्षत्रों का ज्ञान भो वेदिक काल में 
था, क्योंकि इनका उल्लेख ऋग्वेद (१०।८९) के विवाह-सम्बन्धी 
सृक्त में है| 

वैदिक काल में ज्योतिष का महत्त्व इतना बढ़ गया था कि वेदों 
में इसका भी समावेश किया जाने लगा। लगध का वेदाड्अ-ज्योतिष 
एक मामूली व छोटा ग्रन्थ है। तिलक इसे ईं० पू० १४०० वर्ष, 
मेक्‍्समूलर ई० पू० ३०० वर्ष तथा वेबर ईसा की पॉँचवीं शताब्दी का 
बताते हैं। इसमें सूर्य व चन्द्र की गति को समझाने का प्रयत्न किया 
गया है। सूर्य ३६६ दिन में एक पूरा चक्र लेता है। दिन का कात्न 
६० घटिका बताया गया है । वर्ष को बारह सौर मासों में और मास को 
तींस.दिन में विभाजित किया गया है (वेदाज़-ज्योतिष--याजुस ज्योतिष 
२८-२६) । चेदाज्न-ज्योतिष और पत्चसिद्धान्तों के बीच के समय के कोई 
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अन्य नहीं मिलते, किन्तु बहुत से ज्योतिषाचार्यों तथा उनके ग्रन्थों का 
उब्ल्लेख अवश्य आता है, जेसे बृहस्पति, पितामह, पराशर, गर्ग, सिद्ध॑- 
सेन, जीवशर्मो, लाटाचाय, सिहाचाये, साविन्न-ग्रन्थ, षष्ठावद-प्रन्थ 
आदि | अतएव इस काल मे भी ज्योतिषशास्त्र का पर्याप्त विकास 
डुआ था। सूर्थ, वशिष्ठ, पेतामह, पौलस, रोसक आदि पश्चसिद्धान्तों 
मे इस शास्त्र की प्रगति का अच्छा पता चलता है। इनका समय 
लगध के पश्चात्‌ 4 आयभटट (ई० स० ४७६) के पूर्व माना जाता 
दहै। इनमे सूर्य व अन्य ग्रहों को एक चक्कर लगाने में कितना समय 
लगता है, उसका विचार किया गया है। इस समय राशियों का 
नहीं था । पाँच वर्ष का युग माना जाता था, जिसमें दो लॉध मास, 
साठ सौर व सडसठ चान्द्रमास रहते थे (वराहमिहिर-पश्च सिद्धान्तिका 
२।२-६, १८।३-६०) । वेदाज्ञ ज्योतिष व पेतासह सिद्धान्त के अनुसार 
चान्द्र वर्ष ३६६ दिन का है। शास्त्रीय ठड्ध पर ज्योतिष के विकास 
का प्रारम्भ ईसा की पाँचवी शताब्दी के श्रन्तिम भांग मे आर्य भद्द 
के समय से होता है । इस समय सूर्य आदि की गति का दीक-ठीक 
पता लगाया गया था | सौय गति का समय ३६७ दिन, पाँच घणटे, 
&४€ मिनट व १२ सेकण्ड निश्चित क्रिया गया था, जोकि बिलकुल ही 
ठीक है | भ्रहण के सम्बन्ध में श्ली इस समय के आचार्यों का ज्ञान 
बहुत आगे बढ गया था। | उन्हें राशि का ज्ञान भी हो गया था और 
दिवस के कम-अधिक होने का भी पता था आयंभद्टीय-कालक्रिया, 
१७-१६ , ब्रह्मस्फुट सिद्धान्त, १४।३० १२, भास्कर २, गोल्ञाध्याय, 
४७१०-३२) । कुछ विद्वानों का मत है कि यूनानी ज्योतिष के प्रभाव 
के कारण ही भारतीय ज्योतिष को प्रगति हुईं भारतीय ज्योतिष ने राशि' 
का सिद्धान्त आदि यूनान से क्षिए हैं । भारतीय ज्योतिष के बहुत से 
“परिभाषिक शब्दों में भी यूनान का प्रभाव रलकता दे, जेले दारिज 
(500४80०) » कीणश (५००६), केन्द्र (८६77८), होरा (8079) इत्यादि । 
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रोमक व पौदषिश-सिद्धान्तों के नामों से उनका विदेशी होना स्पछ 
तया सिद्ध हो जाता है। 

प्राचोन ज्योतिषाचार्यों के जीवन व कार्य पर भो कुछ-अंकाश पडता 
है, जिसका ब्यौरा इस प्रकार है। 

आयेभटट--इनका जन्म पाठल्ीपुत्र में ई० स० ४७६ में हुआ था । 
इनके दो प्रन्ध हें--आर्याष्टशतक व दशगीतिक । दूसरे प्न्‍्थ सें प्रहण 
तथा ग्रहों की ढीक-ठीक गति पर विचार किया गया है, और मूल सूर्य- 
सिद्धान्त को आधार माना गया है । 

वराहुमिहिर--इन का जन्म ईं० स० ४०४ के लगभग हुआ था । 
इनके टीकाकार एथुस्वासी के मतानुसार इनकी रूत्यु ईं० ख० ८७ मे 
हुईं । इनके ग्रन्थ इस प्रकार हैं-- बृहत्सहिता--इसमें फत्षित ज्योतिष 
का वर्णन है, पद्मसिद्धान्तिका--यह करणग्रन्थ है, वृहृज्जातक--- 
इसमे भौतिक शास्त्र का वर्णन है, व लघुजातक | श्रीशेष--ये या तो 
वराहमिहिर के समकालीन थे, या उनके कुछ पीछे हुए । इनकी रोमक- 
सिद्धान्त पर टीका लोकप्रिय न हो सकी । ब्रह्मगुत्त---इनका जन्‍म राज- 
स्थान के भिनमाल नगर से ईं० स० <&८ में हुआ । इन्होंने अपनी 
स्वतन्त्र विचार-शक्ति द्वारा कितने ही सिद्धान्तों का आविष्कार किया । 
आयंभइ के सिद्धान्तों से इनका बहुत मतभेद था। इनके प्रन्थ इस 
प्रकार हैं--अह्मसिद्धा्न--ईसा की १२वी शताब्दी के सुप्रसिद्ध 
ज्योतिषी भारकराचाये इसके सिद्धान्तो को मानते थे । यह ग्रन्थ अरबी 
भाषा में सर्वश्रथ्म अनुवादित किये जाने वाले ज्योतिष-अन्थों में से 
है। खण्डखाद्य--इसका भी अनुवाद अरबी भाषा में किया गया था। 

भास्कराचाय--इनका जन्म खानदेश (बम्बई प्रदेश) के विज्जल्न- 
वीढ़ गाँव में ईं० स० १११४ में हुआ था । थे ज्योतिष, गणित आदि 
के असिद्ध आचाय॑ माने जाते हैं । इन्दे गुरुत्वाकर्षण का ज्ञान था, जब* 
कि न्‍्यूटन का जन्म भी नहीं हुआ था। इनके प्रन्थ इस प्रकार हैं-- 
सिद्धान्व-शिरोमणि--यह गणित का पग्न्थ है। इसका पहला भाग 
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'पाटीगशित” या 'लीलावती” कहलाता दै। इसमें अहृगणित व, 
'मेन्स्युरेशन! का वर्णन हैं। दूसरा भाग 'बीजगणित! व तीसरा भाग 
गोलाध्याय' है, जिसमें ज्योतिषशास्त्र का वर्णन है। करण कुतूहल--- 
यह ज्योतिष अन्थ है| इनके अतिरिक्त भास्कर-व्यवद्दार व विवाह-पटल 
भी इनके ग्रन्थ हैं। इन ग्रन्थों की लगभग बीस टीकाएँ प्राप्त हैं, जिनसे 
इनकी ल्ोकप्रियवा। का पता लगता है। 

भोतिकादि हशास्त्र--भौतिकशास्त्र, रसायनशास्त्र, वनस्पति- 
शास्त्र, प्राणिशास्त्र, भूगर्भविद्या, घातुविद्या (इसे लोहशास्त्र भी 
कहते थे) आदि के मोलिक सिद्धान्तों का उल्लेख वेदिक साहित्य 
में मिलता है। वेदिक काल के पश्चात्‌ इन शास्त्रों का उत्तरोत्तर विकास 
होने तगा । इन विषयों पर ग्रन्थ भी लिखे गए, जिनमें से कुछ आज 
भी मिलते है। यहाँ यह याद रखना चाहिए कि प्राचीन भारत में दर्शन 


शास्त्र के साथ-ही-साथ तथा उसकी सद्दायता के लिए द्वी भोतिक 
आदि शास्त्रों का विकास किया गया था। प्राचीन भारत के ; के वेज्ञानिक 


विकास के बारे में बहुत-कुछ जानकारी इन अन्‍्यों से प्राप्त होती है--- 
पातजल सूत्र पर व्यासभाष्य, चरक सहिता, प्रशस्तपाद का भाष्य, 
उद्योतकर-कृत वातिक व वराहमिहिर की बृद्दत्संद्विता । 

भोतिक शास्त्र--प्राचीन दार्शनिक सिद्धान्तों के आल्लोचनात्मक 
अध्ययन से स्पष्ट होता है कि द्वाशंनिक तत्तों की भूमिका में भोतिक 
शास्त्र सम्बन्धी तत्व भी निहित थे, जिनको आधुनिक वेज्ञानिक 
सिद्धान्तों की सहायता से समझा जा सकता है। उनमें से कुछ तन्व 
हैं--(१) बेदिक वाड्मय में प्रतिपाढित एकल्व का सिद्धान्त, (२) 
त्रियगुणात्मक प्रकृति, (१) परमाण॒ुवाद तथा गतिशीलता, (४) प्रकाश 
व उसका विश्लेषण तथा (४) शब्द आदि। डचका अल्प विकेचन इस 
प्रकार है--- 

(१) एकत्व का सिद्धान्त---छुक्ल यजुर्वेद (४०।७), छान्दोग्यादि 
डउपनिषद्‌ व वेदान्त दुशन में एकत्व के सिद्धान्त का बहुत ही अच्छा 
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प्रतिपादन किया है। मध्यकालीन विभिन्न आचायों ने “तत्त्वमसि' के 
विवेचन द्वारा इस एकत्व पर ओर भी अधिऊ प्रकाश डाला है। यद्यपि 
यह एकत्व आध्यात्मिक घरातल का है किन्तु उसमें भौतिक एकस्व का 
भी भाव भरा है, क्योंकि भारतीय आचार्यो के मतानुसार सम्पूर्ण चरा- 
चर जगत्‌ का वकास उसी एक परम तत्त्व से हुआ है। साख्य-द्शन ने 
इस विकास को व्यवस्थित रूप मे डपस्थित किया है। इस प्रकार 
भारतीय दाशंनिक सिद्धान्तों के अनुसार दश्यसान अनेकत्व से एकत्व 
ही अन्तनिदहित है। आधुनिक विज्ञान के क्षेत्र के 'एलेक्ट्रान” आदि 
सिद्धान्त तथा आईन्स्टन प्रस्तुति वेज्ञानिकों के नये शोध भौतिक जगत्‌ 
से इसी एकत्व को प्रयोगात्मक रूप से स्थापित करते हैं । 

(२) ब्रिगुणात्मक प्रकृति--प्राचीन दाशेनिकों ने प्रकृति के विभिन्न 
तत्वों को समझने का प्रयत्न किया था। प्राकृतिक जगत्‌ का विकास मूल 
प्रकृति ( 00874 ४४0८: ) से माना गया है, जैसा कि साख्य-दर्शन 
ने माना है। मूल प्रकृति को सत्व, रज व तम आदि तीन गुणों की' 
साम्यावस्था बताया गया है ( ईश्वर कृष्ण-साख्यकारिका हे )। सत्त्व 
से प्रकृति के अन्तर्निद्दित तत्त्व ( 2592८7८८ ) का बोध होता है, रज से 
शक्तिमत्ता ( »आ०८४४ ) व तम से स्तब्घता (“४४४ ०४ [7८70७४) का 
बोध होता है। इन्हीं तीन गुण्णों में वेषम्य होने पर प्राकृतिक जगत्‌ 
का विकास प्रारम्भ होता है । 

(३) परमाणुवाद व गतिशीलता--भारतीय दृाशनिकों को परमाणु 
बाद ( 5/०मा0० 77८०४ ) का भी ज्ञान था। पाश्वात्य जगत को तो 
इसा की १८वीं शताब्दी में डाल्टन ने इस सिद्धाग्त का पाठ पढ़ाया। 
किन्तु कणाद ने कितने ही समय पूर्व उस सिद्धान्त को दाशनिक जगत्‌ 
के सामने उपस्थित किया था। वेदान्तियों, बौद्धों व जेनों ने भी अपने- 
अपने ढ़ पर इस सिद्धान्त को विरुसित किया था । इस सिदान्ते के 
अनुसार प्रकृति अत्यन्त ही छोटे-छोटे परमाणुओं की बनी हुईं है। एक 
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परमाझु का आकार हण्न्च माना गया हे | प्रकृति की गति- 


शीलता के कारण ये परसाखु मिल्नते हैं व प्रथक्‌ होते हें । यह क्रिया 
अनादि काल से चली आतो है। प्रकृति की गतिशीलता ( 7०४०० ) 
के सयोग, विभाग, निरपेक्ष आदि के कारणों पर अच्छा विचार किया 
गया है। प्रशम्तपाद के मतानुसार प्रकरत की गतिशीलता विभिन्‍न 
प्रकार की होती है, जेसे तात्काल्षिक ( 7रशका876005 ) चेग ( र00- 
77९8४४८० 700079 ), ससकार ( 3 527725 ०६ 77002005 ) आदि । उसके 
मतानुसार एक द्रव्य मे एक समय में एक ही प्रकार की गति रहती 
है । इस गतिशीलता के और भी भेद बताये गए हें जेसे (१) प्रयत्न 
--जो इच्छा से उत्पन्न होता है, (२) आक्षण--एथ्वी की ओर 
वस्तुओं का आकर्षण, (३) स्यन्दुन--द्रव पदार्थों की गति, जैसे नदी 
का बहाव, (४) अदृष्ट के कारण गति, जिसका कारण समझ में न आ 
सके, (५) सयोगजन्य--परस्पर सयोग से उत्पन्न गति, (६) नोदुन-- 
दबाव के कारण उत्पन्न होने वाली गति, (७) अभिधात गति, (८) 
लचीले पदाथ के सखर्ग से उत्पन्न गति, व (६) वेगद्व्यसयुक्तगति-- 
किसी वेग वाली वस्तु के संयोग से उत्पन्न गति । नोदनां के मिलन- 
समिन्‍न आचायों ने अपने-अपने सत द्रखाए हैं। उदयन अपना सतत 
दरसाते हुए विमानों का भी उल्लेख करते हैं, जोकि यथार्थ में महत्वपूर्ण 
है ( उदयन-किरणावली, वायुनिरूपण )। इस सम्बन्ध में डॉ० ब्रजेन्द् 
नाथ शील लिखते हैं कि उदयन ने घूमादि से आपूरित चम्मंपुट वाले 
विमानों का उल्लेख किया है, जिससे सिद्ध होता हे कि उदयन के समय 
( ई० स० ६७० के लगभग ) में भारतीयों को विमानों का ज्ञान था। 

(४) प्रकाश (70800 व उसका विश्लेषण (8027$5)---प्रकाश के 
सात रह्डों का ज्ञान भारतीयों को वेदिक काल से ही था। ऋग्वेद (१- 
१-८, १-१०६-६, ३-३४२ ) में सूर्य को सात घोडों के रथ मे बेठने 
बाला, तथा “'सप्तरिश्म' अर्थाव्‌ सात प्रकार की किरणों वाला कद्दा गया 
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है। सूर्य की किरणों को अत्यन्त वेगवान्‌ घोडों की उपमा देना बिल- 
कुल ही उपयुक्त है, क्योंकि सूर्य का प्रकाश अत्यन्त ही शीघ्रगामों है | 
(५) शब्द---प्राचीन भारत के दुशनिकों ने शब्द के विभिन्‍न रूपों 
को भी वेज्ञानिक ढक्क पर समसने का प्रयत्न क्रिया था । उन्होंने शब्द 
का विश्लेषण इस प्रकार किया है। मीमांसकों के अनुसार शब्द के 
तीन भेद हैं, जैसे नाद, ध्वनि व स्फोट। न्याय वेशेषिक के अनुयायी 
“वीचि-तर ग-ल्‍्याय! को मानते हैं, जिसके अनुसार शब्द हर क्षण आकाश 
में वृत्ताकार बनता है, और इल प्रकार हवा में सदेव बढ़ने वाले वृत्त' 
बनते जाते है, जेसा कि जल पर दृष्टिगोचर होता है। घरुटे के कम्पन- 
युक्त शब्द का भी विश्लेषण किया गया था व उसे “कम्पन-सन्तान- 
सस्कार! कद्दते थे । प्रतिध्वनि को शब्द की छाया माना जाता था । कोई- 
कोई उसे शब्द के पश्चात्‌ तज्जन्य अन्य शब्द मानते है। सड़ीत- 
सम्बन्धी श्रुति, स्वर आदि का भी वेज्ञानिक ढल्न पर विवेचन किया 
गया था, जिसका विवरण भारतीय नाव्य-शास्त्र के २८वें श्रध्याय में है ४० 
रसायन शास्त्र--रसायन-शास्त्र का विकास बेदिक काल से 
प्रारम्भ होता है, क्योंकि आयुर्वेद के लिए इसके ज्ञान की आवश्यकता 
रहती है, और वदिक काल में आयुर्वेद का विकास प्रारम्भ हो गया' 
था ( अथव ० ९।२३।१-७ ) यज॒बेंद में मणिकार, सुवर्शकार आदि 
के उल्लेख से तत्काल्लीन धातु-ज्ञान का पता लगता है। रसायन शास्त्र 
के ज्ञान के बिना धातुश्रों के गलाने अादि की रासायनिक क्रियाएँ समझ 
में आ हो नहीं सकतीं। रखायन-शास्त्र के विकास का प्रत्यक्ष प्रमाण 
सुश्र्‌त चरक, पतञल्लि, वराह्मिहिर श्राढ़ि के ग्रन्थों से मित्रता है। 
चरकसहिता के शरोर स्थान ( १२७३१ ) में भोतिक द्वब्यों के गुणों 
का वर्णन दै। पार्थिव द्रव्य गुरु, खर, कठिन, मन्द, स्थिर, सानद्र, गन्ध 
इत्यादि गुण वाले होते हैं। आप्य द्वेव्यों में द्रव, स्निग्ब, शीत, मन्‍्द, 
झूदु, पिच्छुल, सरस आदि बहुत से गुण रहते हैं। लघु, शीत, रुत्त,. 
खर, विशद्‌, सूच्म, स्पश आदि गुण बायब्य द्वब्यों में होते हैं । रहदु,. 
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लघु, सूक्ष्म, श्लच्ण, शब्द आदि बहुत से आकाशात्मक गुण हें । 
सुश्रु तादि ने सहाभूतों के परस्पर सम्मिश्रण का उल्लेख किया है। 
( सुश्रत, सूत्रस्थान १४।७-६ )। आकाश में वायु, अग्नि व जल्न का, 
चायु में अग्नि, जल तथा अखुता विशेष से भूमि का, अग्नि में पूमादि 
रूप से भूमि आदि का समावेश रहता है | पत्तज़ल्ति के लौह-शास्त्र से 
बहुत-सौ रासायनिक क्रियाओं ( टीलशाएड्ाटस 8७१0 टलाटशाटबे 070- 
००७६८8 ) का पता लगता है, विशेषकर धातु-सम्बन्धी चार ((रै०६४॥॥० 
8875), विविध सम्मिश्रण ( 8098 00 877४8७708 ) आदि बनाने, 
धातु निकालने व शुद्ध करने की विधिथों का स्पष्ट ज्ञान होता है। यह 
अन्य अप्राप्य है, किन्तु इसके बहुत से उद्धरण बाद के ग्रन्थों में पाये 
जाते हैं। कदाचित्‌ पतञलि ने ही सर्वश्रथम “विद! नामी मिश्रणों 
( /(ीज/पा९७ ) का पता लगाया था। नागाज न ने, जो लौह-शास्च्र का 
अच्छा विद्वान था, पारे को बनाकर रासायनिक सम्मिश्रणों (०००७००४०७) 
के ज्ञान में बृद्धि की थी। 

प्राचीन भारत में रसायन-शस्त्र की सहायता से औद्योगिक विकास 
सी किया गया था। वराहमिहिर ने अपनी बृहत्सहिता ( श्र० २६ ) में 
विविध, लेप, चूर्ण आदि बनाने की विधि का उल्लेख किया है। इन 
ल्षेपों में एक “वन्नलेप” भी है, जिसका उपयोग कदाचित्‌ अशोक के 
स्तम्भों पर किया गया है। इन लेपों का उपयोग बौद्ध काल के मन्दिर, 
मठ आदि में किया जाता था। अशोक के स्तम्भ रेतीले पत्थर के बने 
हैं, किन्तु इस वत्नलेप के कारण कितने ही दर्शकों ने समझा कि वे 
फौलाद के बने हैं। यह लेप बाईस सौ वर्ष पश्चात्‌ भी ज्यो-का-त्यों है 
आर वराहमिहिर के कथन को सत्य अमाणित करता है। इसी प्रकार 
बिहार में जो आजीविकों की गुफाएँ ( मोर्य काल ) हैं, उनकी दीवारों 
पर भी ऐसा ही लेप अब भी वर्तमान है, जिसके कारण वे काँच के 
समान चम्रकती हैं। वराहमिहिर ने इन लेपों के अतिरिक्त शिक्षादारण, 
शस्व्रपान, वृत्तायुर्वेद आदि का भी उल्लेख किया है ( बहत्संहिता, 
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३२।११२-११७, खड्गलक्षण, ४६।२३-२६ )। उसने “यन्त्रविद ?, 
“यन्त्रज्ञा ' आदि तथा भिन्न-भिन्न रज्ों और सुगन्धित द्वव्यों को बनाने- 
वालों 'रागगन्धयुक्तिविद ! का डल्लेख किया है ( बृहत्सहिता, आअ० 
१९,१६ )। उसने सुगन्धित द्वव्यों का भी वर्णन किया है, जिसमें 
बकुल, उत्पत्न, चम्पक, अतिमुक्तक आदि पुष्पों के तस्‍्वाश की सहायता 
से वेसी ही सुगन्धि वाल्ले कृत्रिम दृब्यों को बनाने की विधि वर्णित है 
( बृहत्सहिता, अ० ७६ ) । रसायन-शास्त्र का ज्ञान वराहमिहिर आदि 
के पश्चात्‌ भी उत्तरोत्तर बदुता ही गया। सरकृत साहित्य से इस सम्बन्ध 
के कितने दी प्रमाण उपल्वब्ध हैं । गुणाह्य-कृत वासवद॒त्ता मे रसायन- 
शास्त्र के विद्वानों का उल्लेख है। दुण्डी को दशकुमारचरित में योग- 
पूर्ण का, जिसके सेवन से एकद्स गहरी नींद आ जाती थी, तथा 
योगवर्तिका का, जो अग्नि के बिना प्रकाश देती थी, उल्लेख है। वासव- 
दत्ता मे एक ऐसे चूर्ण का भी उल्लेख है, जिससे शरीर की सब क्रियाओं 
का स्तम्मन हो जाता था। बन्द (ई० स० ६५० ) ने रसाझूतचूर्ण 
( 509906 0६ 70०:८प7ए ) के बनाने का उद्लेख किया है | इससे एक 
भाग गन्धक और आधा भाग पारा रहता था। उसने पपटीतात्न 
( ८०ए7००७ $प००706 ) का भी उदलेख किया है। भस्मीकरण, अध - 
पातन, ऊध्वंपातन, स्वेदन, रुत*भन आदि द्वारा विभिन्न रसायनों के 
बनाने का उल्लेख भी प्राचीन अन्थों मे झाता दै। 

वनस्पति-शास्त्र-- ऋग्वेद, यजुवँद आदि में सब जीवधारियों को 
दो विभागों में बाँठा गया है--तस्थुष्‌ ( स्थावर 9 व जगत्‌ ( जगस » 
और सूर्य को उनकी आत्मा कहा गया है। आधुनिक वेज्ञानिक भी 
सूर्य को समस्त जीवन-शक्ति का स्रोत मानते हैं। वेदों € ऋग्वेद, 
१।३२॥९,२। १॥७,८।४३।६, वाजसनेयी स० २२।२८, तेत्तिरीय स० ७।३। 
१६।१, ७।३०२०, अथवे० १०७।श८ ) तथा उपनिषदों ( बृहृदारण्यक 
४।६।१ ) में इस सिद्धान्त का स्पष्ट उत्लेख आया है कि वमस्पतियों में 
जीव दै ओर उन्हें भी जागृति, सुख, दु ख आदि का अनुभव होता है। 
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वेदिक काल के पश्चात्‌ भी इस ज्ञान की उत्तरोच्तर वृद्धि होती रही । 
डद्यन ने वनस्पतियों के जीवन, मरण, निद्रा, जागृति, रुग्णता, ओष- 
ध्युपचार, अनुकूल के प्रति आकर्षण, प्रतिऊूल से अपकर्षण आदि पर 
विशेष प्रकाश डाला दे ( उद्यन-प्रथिवी-निर्पषण )। उसने स्पष्ट 
शब्दों में कहा है कि मानव शरीर के समान वृत्षादि भी जीते, मरते, 
सोते, जागते, बीमार होते और सेषज-प्रयोगादि करते हैं। इनमे सुख्न- 
दु ख-समन्वित अन्त -सज्ञा भी रहती है। महासारत ( शान्ति-पव ) 
में लिखा है कि इन पर गरमी, ठण्ड, मेघ-गर्जन, सुगन्ध, दुर्गन्ध आदि 
का प्रभाव पडता है, तथा इनमें इन्द्रिय-ज्ञान भी रहता है | वृत्त सुनते, 
देखते, सूँघते और जलादि का पान करते हैं । चरक, सुश्रुत, उदयन 
आदि ने अपने ग्न्‍्थों से वनस्पति-शास्त्र के सम्बन्ध में बहुत कुछ 
लिखा हे । उन्होंने वनस्पतियों के भिन्न-भिन्न विभाग बताए है। चरक 
( चरक स॒० सून्रस्थान १७०१-७२ ) ने वनस्पति, वानस्पत्य, ओषधि 
ओर वीरुध ऐसे चार विभाग बयाये हैं । सुश्र्‌त (सुश्रुत स०, सूत्रस्थान 
१२६ ) ने भी इन्ही विभागों को माना हैं। चक्रपाणि ने श्रपनी चरक 
की टीका में वनस्पतियों के दो मुख्य भेद किये हैं, जेसे वीरुव और 
झौषधि । इन ढोनों के भी दो-दो उपसेद बताये गए हैं। 

प्राणि शाखं--प्राचीन काल में वनस्पति-शास्त्र के समान प्राणि- 
शास्त्र का भी विकास हुआ था। वेद, उपनिषद्‌ आदि मे यत्र-ततन्र 
प्राणियों की उत्पत्ति, विभाजन आदि के सम्बन्ध में बहुत-कुछ मालूम 
होता है, जिससे तत्कालीन प्राणि-शापस्त्र के ज्ञान का पता चल्नता है। 
किन्तु चरक, सुश्रत, प्रशस्तपाद, उमास्वाती ( ई० स० ४१ ) श्रादि 
के अन्थों तथा पौराणिक साहित्य में प्रत्यक्ष रूप से इस शास्त्र का विवे- 
घन किया गया है। चरक ने आखियों के मुख्य चार विभाग किये हैं, 
जैसा कि सुश्रुत ने भी किया है, जले जरायुज, अण्डज, स्वेदज और 
उद्धिज । प्रशस्तपाद ने इनके दो और विभाग किये दें--योनिज और 
अयोनिज । पुराण आदि ग्रन्थों में विभिन्न पछुओं की कितनी ही विशेष- 
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ताएँ बताई गई हैं। उसास्वाती ने कुछ पशुओं के लक्षण इस प्रकार 
बताए है। रुरू--यह एक प्रकार का मृग है। इसके बहुत से विकट 
विषाण होते है ओर देह शस्बराकार होती है तथा यह सदा जल के समोप 
विचरण करता है। यह शरद ऋतु मे अपने सीगों को त्याग देता है तथा 
रोने लगता है। इसलिए इसे 'रुरुः कहते हैं। कारण्डव --यह सफेद 
हस का एक भेद है। यह छोटा होता है । कोई-कोई इसे 'करहर” भा 
कहते हैं। इसका कौए के समान मुख ओर लम्बे पैर होते है । कछू-- 
इसकी चोंच लम्बी होती है और वाणपतन्न के समान पह्ठ होते हैं । इसके 
पैर लम्बे होते हैं और पड्डों के नीचे पीला रह होता है। 

भूगभ-विद्या--भ्राचीन भारत मे इन शास्त्रों के अतिरिक्त भूगर्भ- 
विद्या, धातु-विद्या आदि का ज्ञान भी वर्तमान था । पृथ्वी को वसुधा या 
असुन्धरा कहना स्पष्टतया बताता है कि प्राचीन भारतीयों ने प्रथ्वी में 
से नाना प्रकार की बहुमूल्य धघातुएँ खोद निकाली होगी | इसीलिए तो 
उसे 'रत्नगर्भा वसुन्धरा कहा गया। इसके अतिरिक्त वेदो में सोना, 
चादी, ताम्बा आदि भिन्न-भिन्न धातुओं का स्पष्ट उल्लेख आता है 
( क्ट० ३।६७।३, १६३१६, ४।२।३७, ४।३०।६ » १।१२२॥२ )। पुराण 
आदि मे सृष्टि की उत्पत्ति के वर्णन मे पाँच तत्तों का परस्पर सम्बन्ध 
बताते हुए प्ृथ्यी की बनावट पर भी प्रकाश डाला गया है ( ब्रह्माएड, 
पूर्व भाग, अ० ३-६, ८-११ »१४ )। 

आयुर्वेदू--आयुर्वेद के विकास का प्रारम्भ भी वैदिक काल से ही 
होता है। ऋग्वेद और अथव॑चेद से आयुर्वेद-विषयक बहुत सी बातें 
मालूम होती है। ऋग्वेद ( ८७॥२,९ ) से अश्विनीकुमार के टूटे पैर 
को जोड देने की प्राथेना की गईं है और शरीर के भग्म अगों को कृत्रिम 
साधनों से ठीक करने का उल्लेख है। अथवंबेद ( २३१-३३ ) मे 
विभिन्न रोंगों का तथा उनके उत्पादक कीटाणुओ का वर्णन है। इन 
रोग कीटाजुओं के सम्बन्ध में अथर्ववेद मे लिखा है---“सूर्य भी ठीक 
सामने से आए तो वह स्वयं सबको दृष्टिगोचर होकर न दोखने वाले 
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रोग-कीटों का नाश करता है, क्योंकि वह अपनी तेज किरणों से दीखने 
ओर न दीखने वाले सब कीटों का नाशकर्ता तथा उच्छेदुकर्ता है। ये 
वाष, कष्मक, एनत्‌, शिपिविन्तुक आदि नाना प्रकार की रोगकीट-जातियाँ 
ओर दिखाई देने वाला तथा न दिखाई देने वाला रोगकीट भी मार 
दिया जाय ।” चरकसहिता के विमान-स्थान में इन रोग-कीटाणुओं के 
बारे में लिखा है कि “सूच्मत्वाच्चैंके भवन्त्यदश्या ?” अर्थात्‌ कई प्रकार 
के कीटाजु इतने सूच्म होते हैं कि वे आँखों से नहीं दिखाई पढते । 
शतपथ बाह्यण ( १०१९६।४।१२, १२।३॥२।३ और आगे ) में मनुष्य के 
शरीर की सब हड्डियों की पूरी सख्या दी है। आयुर्वेद को अथव वेद 
का डपवेद बनाना ही उसके महत्व और विकास का द्योतक है। जनश्रुति 
( सुश्रुव स०, सृत्रस्थान १।६-७ ) के अनुसार आयुर्वेद के म भेद थे, 
जिनमें पिशाचों द्वारा उत्पादित ओर विषों से उत्पन्न होने वाले रोगों 
का भी समावेश होता है। प्राचीन काल में आयुर्वेद के साधारणतया 
८ विभाग माने गए थे, जो कि इस प्रकार हैं--(१) शक््य -इसमें बाण, 
कांटे, लकड़ी आदि बाह्य पदाथ निकालते को विधि तथा फोडे, फुन्सी 
आदि को चीर-फाड द्वारा सुधारने की क्रिया का समावेश होता दे । 
(२) शालाक्य--यह आँख, कान, नाक आदि की बीसारियों से सम्ब- 
न्थित है। (३) काय-चिकित्सा--इसमे रुग्य शरोर के लिए औषधि 
आदि के उपचार का समावेश होता है । (४) भूतविद्या--इसका भूत्त, 
पिशाचादि के प्रभाव को दूर करने की विधि से सम्बन्ध हैं। (५) कुमार- 
भृत्य---यह बालकों के स्वास्थ्य तथा बच्चों की माँ, घाय आदि के रोगों 
से सम्बन्धित है । (६) अगद--इसमें दवा देने की क्रिया, विधि आदि 
का समावेश होता है। (७) रसायन--यह विविध रसायन आदि बनाने 
से सम्बन्धित है, (८५) वाजीकरण---इसमें मानव-जाति की वृद्धि के 
लिए प्रयोगादि का समावेश होता हे । 

बौद्ध-साहित्य के अध्ययन से तत्काल्लीन आयुर्वेद के विकास का स्पष्ट 
पता लगता है। अशोरू के लेखों से मालूम होता है कि उसने अपने 
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राज्य में स्थान-स्थान पर ओऔषधालय खुलवाए थे तथा उत्तम-उत्तम 
जडी-बूटियाँ विदेशों मे भिजवाई थी । इस समय के शल्यकरम के विकास 
के बहुत से उतलेख मिलते है । विनयपिटक के महावग्ग ( ६३-१४ ) 
मे लिखा है कि अश्वघोष ने एक भिक्षु के भगन्दर रोग पर शल्यकर्म 
का प्रयोग क्रिया था। उस समय जीवक नाम का बोद्ध भिषक 
आयुर्वेदान्तगंत शल्य चिकित्सा का बडा भारी विद्वान्‌ हुआ, जिसका 
विस्तृत वर्णन महावग्ग मे मिलता है। उसने + शरोरोग, 
कामला आदि विषम रोगो के आराम करने मे प्रसिद्धि पाई थी । चीर- 
फाड के शस्त्र साधारणतया लोहे के बनाये जाते थे, परन्तु राजा एच 
सम्पन्न लोगों के लिए स्वर्ण, रजत, ताम्नर आदि के भी प्रयुक्त होते थे 
( सुश्रुत स०, सूत्रस्थान, अ० ८ )। प्राचोच आचायों ( सुश्रत स/० 
२५।१-२ ) ने आठ प्रकार के शल्यकम माने थे, जिनमे से कुछ ये हैं--- 
| बस्राब्य--रुघिर का विस्नवण करना, सीब्य--दो भागों का सीना, 
लेख्य--चेचक के दीके आदि मे कुचलना आदि । अश, भमगन्दर, योनि- 
रोग, मूज्दोष, आतंवदोष, शुक्रदोष आदि रोगों के शल्यकर्म का विवेचन 
किया गया है, तथा बताया गया है कि इन रोगो के लिए भिन्न-भिन्न 
यन्त्र प्रयुक्त होते थे । ध्रणो और उदरादि सम्बन्धी रोगो के लिए मिन्न भिन्न 
प्रकार की पट्टी बाँधने का भी वर्णन है। (सु त स० २७।२८ )। 
गुदाभन्श के लिए चमेबन्धन का भी उल्लेख है । टीके के समान मूर्छा 
में शरीर को तीचण अस्त्र से लेलन करके दवाई को रुधिर से मिलता 
दिया जाता था ( सुश्रुत स० २९।११ )। 
प्राचीन काल में आयुर्वेद-विषयक कितने ही अन्धथ लिखे गए थे, 
यहाँ तक कि चीनी तुर्किस्तान मे से ईं० ख० ३९० वर्ष के तीन सस्क्ृत- 
प्रन्थ मिले हैं। इन सब अन्थों सें चरक और सुश्रुत्सहिता अधिक 
मद्दत्वपूर्ण हैं। उनका समय ईसा की प्रथम शताब्दी है। उनका विव- 
रण इस प्रकार है। चरकसहिता के ८ भाग हैं--(१) सूत्रस्थान-- 
ओषधि का प्रारम्भ, वेच्य के कतंब्य, औषधि का उपयोग, रोगोपचार, 
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भोजन आदि, (२) निदान-स्थान--ज्वर, रक्तत्राव, सूजन, मधुमेह, 
कुष्ठ, क्षय, मिरगी आदि रोगों का वर्णल, (३) विमान-स्थान--सहा- 
मारियों का वर्णन, अन्न, रोग-निदान, उपचार, शरीर के विभिन्न रसों की 
विशेषताएँ, (४) शारीर स्थान--जीव का वर्णन, विभिन्न जातियाँ, 
तत्वों के गुण, शरीर का वर्णन, शरीर व जीव का सम्बन्ध इत्यादि, 
(९) इन्द्रिय स्थान--ज्ञानेन्द्रियों ओर उनके रोगों का वर्णन, शरीर का 
रग, वाग्दोष, शरीर ओर अंगों के रोग, शक्ति, हास, सत्यु आदि का 
विवेचन, (६) चिक्कित्सा-स्थान--रोगोपचार, स्वास्थ्य-सुवार, जीवन-मोग 
के साधन, ज्वर, सूजन, बवासीर, दत्त, पीलिया, दमा, खाँसी, सम्नहणी 
कय, विषग्रभावादि व मद्रापान, जल्लना, गुप्तरोग, गठिया, लकवा आदि 
का विवेचन, (७) कल्प-स्थान--ज़ुलाब, मन्त्रोपचार आदि, (5) सिद्धि - 
स्थान--वस्तिकर्म, पशुवस्तिकर्म विधि, मूत्ररोग आदि । सुश्र त सहिता 
में चीर-फाड पर विशेष जोर दिया गया है। उसके ६ विभाग दे--(१) 
सूत्रस्थान--ओऔषधि, शरीर के तत्व शल्यकर्म के ओजारों का चुनाव, 
घाव फोडे आदि का वर्णन, (२) निदान-स्थान--रोगनिदान, गठिया, 
बवासीर, भगन्दर, कुष्ड, मछुमेह आदि का वर्णन, तथा गुप्तेन्द्रिय के 
रोगों का विवेचन, (३) शारीर-स्थान--शरीर-शास्त्र या शरीर के विभिन्न 
अड्ज-प्रत्यक्ष का विवेचन, जीव वे शरीर के तत्व, आतंवदोषादि, गभे- 
स्थिति, शरीर के विकास आदि का वर्णन, (४) चिकित्सा-स्थान--- 
रोगनिदान और चिकित्सा, बण, फोडे, चोट, गठिया, बवासीर, कुष्ठ, 
मधुमेह आदि का वर्णन, (५) कल्प-स्थान--सोज्य व पेय पदार्थ बनाने 
की विधि, विषाक्त, अ्र्न, विष व उनका उपचार, (६) उत्तर स्थान--- 
आँख, कान, नाक, सिर आदि के रोग तथा ज्वर, सम्रहणी, क्षय, ह्ृंदय- 
रोग, नशा, कफ, देजा, मिरगी आदि का उपचार । 
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शारीरिक विकास का महत्त्व--शारीरिक विकास भारतीय 
सस्कृति का मुख्य अड्र था। कवि-शिरोमणि कालिदास के समान 
प्राचीन सारतीयों ने 'शरीरमाध खलु धर्ससाधनम्‌! ( शरीर सर्व प्रथम 
धर्म का साधन है ) के रहस्य को भक्नी भाँति समझ लिया था। उप- 
निषदों के ऋषियों के समान वे यह भी अच्छी तरह से जानते थे कि 
“नायमात्मा बलहीनेन ल्म्य ” ( यह आत्मा बलहीन द्वारा प्राप्त नहीं 
किया जा सकता )। देनिक जीवन के अनुभव ने उन्हें परमात्मा के दिये 
हुए इस शरीर की उपयोगिता भत्ञी भाँति समझरा दी थी। शरीर को 
कष्ट देने से ही मुक्ति मिलती है यह ख्रिद्धान्त तो बाद में प्रतिपादित 
किया गया था, जबकि समाज के ऊपर एुक्‌ प्रकार का निराशावाद 
छाने लगा था। गौतम बुद्ध भी पहले इसका शिकार हुआ और जंगल 
में जाकर उसने अपने शरीर को नाना प्रकार के कष्ट दिये । किन्तु बाद में 
वह ऐसे जीवन की निररथकता समझ गया व सच्चे आय॑-मार्ग पर 
अग्रसर हुआ । 

वदिक काल से ही शारोरिक विकास का पता चलता है। वेदों”से 
सो वर्ष तक जीवित रहने की आकाज्षा प्रदर्शित की गईं है, और वह भी 
सब इन्द्रियों के सशक्त रहते हुए ( ऋ० ७६६।१६, $।८६।८, यज्ु० 
3६२४ ) | सौ वर्ष तक जीवित रहना, सुनना, बोलना, देखना आदि 
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तब ही सम्भव हो सकता है, जबकि शरीर-यश्टि उत्तम व सुदृढ़ हों, किसी 
राग आदि ने उसे जजरित न कर दिया हो । वैदिक काल में जीवन के 
विभिन्न पहलू इस प्रकार विकसित किये गए थे कि वे शारोरिक विकास 
में सहायक होते थे । इस प्रकार यह स्पष्ट है कि वेदिक काल के आये 
शारीरिक विकास के महत्त्त को भत्री भाँति समर गए थे। प्राचीन 
काल में शारीरिक विकास की कोई सुन्दर आयोजना अवश्य बनाई 
गईं होगी, जिसके स्वरूप को प्राचीन साहित्य के सहारे समझा जा 
सकता है। 

शारीरिक विकास का आयोजन--प्राचीन भारतीयों ने शरीर- 
विज्ञान को भल्लीभाँति समझ लिया था। उन्होंने शरीर को विभिन्न 
क्रियाओं को समझ लिया था। उन्हें अच्छी तरह मालूम था कि शरीर 
की रक्षा व पुष्टि के लिए वायु, जत्न, अन्न आदि वस्तुएएँ अत्यन्त दी 
आवश्यक है। उपनिषदों (छान्दोग्य० ६६४) में जो “अन्नमय कोष! 
अन्न वे प्राणा ! आदि वचन आते हैं, उन सबका यही तात्पर्य है। 
यह तो स्पष्ट है कि यदि इन तीनों में से एक भी पर्याप्त मात्रा में न 
मिले, तो जीवन कठिन ही नहीं बल्कि श्रसभव हो जायगा, इस बात को 
प्राचोन भारतीयों ने भी भली भाँति समक लिया था। इसीलिए इन 
तीनों की योग्य व्यवस्था पर ड्ृन्होंने विचार किया था। शारीरिक 
विकास के ऐसे आयोजन का विवेचन गीता (६।१७) ने अच्छी तरह से 
किया है | उसमें लिखा है--““जिसका आहार विहार व विभिन्न देनिक- 
कार्य नियमित हैं, व जो नियमपू्वक सोता व जागता है, उसके सब 
दु ख योग द्वारा दूर किये जाते हैं। 

शारीरिक विकास के लिए वायु, जल्ल, अन्न आदि की पूर्ण शुद्धि 
अत्यन्त ही आवश्यक है, क्योंकि इस पर ध्यान न देने से नाना 
प्रकार के रोग फेल जायेंगे व आनदमय जीवन असम्भव हो जामगा ॥ 
वायु का जीवन से घनिष्ठ सम्बन्ध दै। श्वासोच्छुबास की क्रिया पूर्णतया 
वायु पर निर्भर है। इसलिए प्राचीन काल में यद्द व्यवस्था की गई थी 
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कि अधिक-से-अधिक शुद्ध वायु मनुष्य के शरीर के भीतर व बाहर 
पहुँच सके, जिससे जीवन-शक्ति बढे। इसीलिए आश्रम-ब्यवस्था मे 
गृहस्थाश्रम को छोडकर अन्य आश्रमों को जगल्न से सम्बन्धित किया 
गया था, जहाँ शुद्ध वायु पर्याप्त सात्रा मे मिल्ल सके | इसके अतिरिक्त 
वायु को दूषित होने से बचाने की भी व्यवस्था की गई थी । अथर्ववेद्‌ 
से मालूम होता है कि तत्काल्लीन लोगो को पता था कि नाना प्रकार के 
रोग-कीटाणु, जिनमे से अधिकाश अदृश्य भी होते हैं, वायु मे इधर- 
उधर अ्रमण करके उसे दूषित करते हैं। उस दूषित वायु के शरीर मे 
प्रवेश करने पर नाना प्रकार के रोग उत्पन्न होते हैं। इसलिए वायु-शुद्धि 
के निमित्त यज्ञ करने का आयोजन किया गया था। यज्ञ से दो प्रकार के 
लाभ हो ते है-- वायु का शुद्धीकरण व उसकी मेघ धारण करने को 
शक्ति। यज्ञ में घो, चन्दन, केशर, कस्तूरी आदि नाना प्रकार के 
सुगन्धित द्वव्यों के अग्नि मे पडने से जो धुआ निकलता है, उसमे 
रोग-कीटाशुओं के नाश करने की शक्ति रहती है। अलुभव से भी यह 
मालूम हो सकता है कि यज्ञ के घुएं से वायु मे दल्कापन आ जाता 
है व उसका सेवन, सन में स्फूर्ति, उछास आनस्द आदि उत्पन्न करता 
है। इसीलिए प्राचीन काल में यज्ञों द्वारा वायु की शुद्धि की जाती थी । 
प्रत्येक्त आर्य को साय-प्रात अग्निदोन्र करना पडता था, तथा सामूहिक 
रूप से दा्शपोर्णमासिक आदि यज्ञ किये जाते थे। इससे अतिरिक्त 
बहुत से नैमित्तिक यज्ञ भी किये जाते थे (मज्ु०४।२ ४-२८) । भिन्न- 
भसिज्ञ सस्कारों के अचसर पर भी यज्ञ करना अनिवार्य था। स्वास्थ्य की 
दृष्टि के अन्ध्येष्टि सस्कार अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण था। यों तो मुर्दों को 
गाइने की अपेत्ता जलाना अधिक उत्तम है, किन्तु शव को यदि छत, 

चल्दन आदि सुगन्धित द्वव्यों से जल्लाया जाय, तो वायु को शव-दाह के 
दोषों से बचाया जा सकता है। इस प्रकार यज्ञ वायु-श॒द्धि का प्रधान 

साधन भी था। 
केवल वायु-शद्धि से ही शुद्ध वायु शरोर के अन्दर प्रविष्ट नहीं 
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हो सकती । उसका शरीर के अन्दर अ्रवेश श्वासोच्छुबास की क्रिया पर 
रहता दे और यह क्रिया फुफ्फुसों द्वारा होती है। यदि फुफ्फुस अशक्त 
रहे, तो यह क्रिया बिगड जायगी व परिणामस्यरूप शुद्ध वायु के रहते 
हुए भी शारीरिक शक्ति का हास होता जायगा, श्वास के कितने ही रोग 
शरीर में घर बना लेंगे व हृदय भी अशक्त हो जायगा, जससे एकाएक 
सत्यु भी हो सकती है । इसलिए फुफ्फुसों का सशक्त व नीरोग रहना 
अत्यन्त दी आवश्यक है। इनको सशक्त बनाने के लिए ही ग्राचोन 
काल मे प्राणायाम का आयोजन किया गया था । श्वास को यथाशक्ति 
बाहर भीतर ल्ले जाना व वहाँ रोके रखना ही प्राणायाम की मुख्य क्रिया 
हैं (मनु० २७९, ६।६६ ७३) | नियमित रूप से प्राणायाम करने से 
फुफ्फुसों को पूरा व्यायाम होता है बचे सशक्त बन जाते हैं। 
परिणामत , श्वासोच्छुवास की क्रिया भी सुधर जाती है, व शुद्ध वायु 
के कारण सहज ही में दीघ-जीवन का उपभोग किया जा सकता हैं। 
यदि इस प्रकार फुफ्फुसों को सशक्त न बनाग्रा जाय, तो हम अकाल ही में 
झूत्यु के आस बने बिना नहीं रहेगे व अल्पजीवी हो जायेंगे, जैसा कि 
आजकल देखा जाता है। आजकल प्राशायाम को धर्म का ढकोसला 
सममकर हम लोगो ने उसे तित्ाअअल्लि दे दी हैं, व उसके बढले में धूम्र- 
पानादि की खराब आदतें बना ली हैं, जिनसे फुफ्फुसों को कितनी ही 
हानि पहुँचती है। परिण[ुमत हम अशक्त होते जाते हें व हमारे शरीर 
में दमा, खाँसी आदि श्वास रोगों का दौर-दौरा हो जाता है। आजकत्ल 
हमारे समाज में कितने ही व्यक्ति श्वास-रोगों से भ्रसित रहते है, व 
नाना अकार की यातनाएँ भोगते हैं। 

प्राचीन काल में जल्न की शुद्धि पर भी पूरा-पूरा ध्यान दिया जाता 
था, जेसा कि मनु (६।४७६) ने कहा है। साधारणतया नदी, कु 
आदि का जल पीने के काम में लाया जाता था। वर्षा ऋतु मे नदी 
का जल पीना वजित था (मनु० ४१०८) कुएँ का जल विशेष रूप से 
पवित्र माना जाता था, क्योकि वह पृथ्वी के गर्भ में से आता था। 
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वेज्ञानिऊ दृष्टि से भी वह जल्न ठीक ही रहता है। शरीर-शुद्धि के द्विए 
जल को आवश्यक माना गया था। भारतवर्ष उच्ण-प्रधान देश रहने 
से यहाँ जल की आवश्यकता पदु-पद्‌ पर होना स्वाभाविक ही है। 
यदि उसे साज्षात्‌ देवता भी माना जाय तो आश्चर्य नहीं होना चाहिए । 
यही कारण है कि प्राचीन भारत में इन्द्र व वरुण देवताओं के रूप में 
जल्न को ही स्तुत्य व पूज्य साना गया था (ऋ० १॥३२, २।१२, ७८३, 
७।८८) । कृषि-प्रधान देश में वर्षा व उसके जल्न का इतना महत्त्व होना 
ही चाहिए। जल का उपयोग स्नान के लिए. भी होता था। प्राचीन 
भारत में देनिक स्नान त्वगभग श्रनिवाय-सा ही था। इसे धर्म का श्रद्ध 
मान लिया गया था ( मन्ु० ४४२०३, <।१०६ )। स्नान के बिना तो 
कुछ हो ही नहीं सकता । जन्म के समय स्नान, विविध सस्कारों के 
समय स्नान, यहाँ तक कि मरने के श्मय भी सस्‍वान आवश्यक हो 
गया था। गुरुकुल का ब्रह्मचारी विद्याभ्यास की समाप्ति पर “स्नातक! 
कहाता था । आज भी भारत में दैनिक स्नान एक आवश्यक नियम- 
सा ही हो गया है। विश्व में भारत के अतिरिक्त कदाचित्‌ ही अन्य 
कोई देश हो, जहाँ के निवासी भोजनादि के पूर्व धार्मिक नियम के रूप 
में देनिक स्नान करते हों | शोत-प्रधान देशों के अतिरिक्त अन्य देशों में 
स्वास्थ्य की दृष्टि से देनिक स्नान अनिवाय हो जाना चाहिए । 

अज्न का भी शारीरिक विकास से घनिष्ठ सम्बन्ध है, इससे भी 
प्राचीन भारतीय भली भाँति परिचित थे । उपनिषदों में हस सम्बन्ध 
को बहुत दी रोचक ढड़ पर समझाया गया है। आयुर्वेदादि ग्रन्थों में 
भोजन की विभिन्न विक्रियाओं का भो वर्णन आता है। उनमें बताया 
गया है कि किल प्रकार अन्न से रक्त, मेद, मज्जा, वीय॑ आदि बनते हैं 
(द्ान्दोग्य०ण ६।९-६, चरक स०, सूत्रस्थान, २८७, मनु० २४५३-२७, 
४६२) | इसलिए शारीरिक पुष्टि के लिए अन्न का शुद्ध रहना अत्यन्त 
ही आवश्यक है । अन्न का प्रभाव मनुष्य के स्वभाव पर भी पडता है, 
इसीलिए भोजन के भी तोन प्रकार बनाये गए--सातक्त्विक, राजस 
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तासस (मनु० ११॥१६२) । भोजन के छु प्रकार और बताये गए हैं, 
जिनके कारण 'पड्रस भोजन! नाम पडा। यह स्वास्थ्य के लिए 
अत्यन्त ही आवश्यक समझा जाता था। आधुनिक स्वास्थ्य-शास्त्र के 
अनुसार शरीर की पुष्टि व वृद्धि के लिए भोजन मे प्रोटीन! “कार्बों- 
हाइडू 2' आदि चार प्रकार के तत्त्व रहने चाहिए | पड्रस भोजन में इन 
सबका समावेश हो जाता है। 

भारतीय भोजन-व्यवस्था मं, जिनमे प्राचीन काल से आज तक 
साधारणतया कोई परिवर्तन नहीं हुआ, डपरिनिदिष्ट चारों तत्वों का 
समावेश हो जाता है। रोटी, दाल, चावल, शाक् आदि भारतीय 
भोजन व्यवस्था के प्रधान अड्ड दें। आजकल जिन “विटामिन्स! को 
स्वास्थ्य के लिए अत्यन्त ही आवश्यकौय समझा जाता है, उनका समा- 
वैश भी इस व्यवस्था में हो जाता है। हरी-हरी शाक-साजी तथा 
भोजनोपरान्त खाये जाने वाले फलों में इन “विदामिन्स का समावेश हो 
जाता हे । प्राचीन भारतीय भोजन में इन सबका उपयोग करते थे । 
कदाचित्‌ यह सम्भव हो कि आथिक दुरवस्था के कारण सब लोगों का 
इस व्यवस्था के अनुसार भोजन न सिलता हो। किन्तु इससे उच्त 
व्यवस्था की वेज्ञानिकता तथा शारीरिक विकास के लिए उपयोगिता में 
कोई बाधा नहीं आती । जिस प्रकूर भोजन के पदाथ छु. रस वाल्ते 
( मीठे, खड्ट , चरपरे, कडवे, कसेले व नसकीन ) होते हे, उली प्रकार 
उनके छु. प्रकार भी होते हैं, जेसे ( ३) चोष्य--वे पढाथ्थ जो चूस- 
कर खाये जाते हैं, जेसे ईंख, नींबू , अनार आदि, (२) पेय--पीने के 
पदार्थ, जेसे पानी, शरबत, दूध आदि, (३) लेहय--चाटने के पदार्थ, 
जेले शिखरन, लपसी, कढी आदि, (४) भोज्य--भोजन के पदार्थ, 
जेसे भात, रोटी, दाल आदि, (९) भच्य--भक्तण करने के पदार्थ, 
जेले लड्डू, पेढ़े, बरफो आदि, (६) चब्य--चबाने के पदार्थ, जेसे 
साईं, चिवडा, पापड आदि | ये पदार्थ क्रश एक-दूसरे से भारी हैं 
( चरक स०, सूतन्र० २६६ ) । 
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मानव-शरीर पश्च महाभूतो का बना हुआ है | इसलिए भोजन मे 
ऐसे पदार्थों का होना आवश्यक है, जिनसे शरीर के पत्च महाभूतों का 
परिसाण व्यवस्थित रहे । इसलिए प्राचीन भारत में षड्रस-भोजन कौ 
व्यवस्था की गईं। मधुर रस मे पृथ्वी और जल का भाग अधिक रहता 
है। खट्ट रस मे पृथ्वी तथा अग्नि का अश विशेष रहता है। कट रत 
मे आकाश व वायु की विशेषता रहती है। चरपरे रस मे अग्नि व वायु- 
तत््व की विशेषत"” रहतो है। कथेले रस मे प्रथ्वी तथा वायु-तत्त्व क्री 
प्रधानता रहती है ( चरक स्व० २६।३८।४० ) | इसी लिए मधुर रस 
का सेवन करने से मुँह मे चिकनापन, शरीर में आनन्द और इन्द्धियों 
में तेजी आती है। खट्ट रस के सेवन से मुँह मे पानी छूटता, दाँत 
सिहरते तथा शरीर में रोमाश्व होता है। नमकीन रस के सेवन से मुह से 
पानी गिरता और गले में जल्लन होती है। कट्ट रस से मुंह साफ होता है 
और दूसरे रसो की पहचान करने की जीभ की शक्ति नष्ट होती है। 
चरपरे रस के सेवन से जीभ में जलन ओर मुह मे चुनचुनी छूटती है, 
तथा मुँह व नाक से पानी छूटता है। कषेले रस के सेवन से जीभ भारी 
पड जाती है, तथा कण्ठ व श्रोत्सों का अवरोध होता है। इन सभी 
'रलो की मूल उत्पत्ति जल से हुई है ( चरक स०, सून्र० २६३६ )। 
आयुर्वेद से विटामिन! का समनन्‍्वय--चरक सहिता ( सून्न० 
१६७ ) में पदार्थों के तीन भाग किये गए हें--शमन, कोपन तथा 
स्वस्थहित । शमन पदार्थ वे हैं जो अपने गुणों के द्वारा वात, पित्त, 
कफ आदि दोषों का शमन करते है। ये पदार्थ प्रत्यक्ष में शारी रिक क्रिया 
के सब्बालन मे प्रधान सहायक न होते हुए भी दोष-सलाम्य स्थिर रखते 
हैं। इस प्रकार वे शारीरिक स्वास्थ्य-सम्पादन कराने वाल्ली क्रियाओं 
का काम. सुगम कर देते हैं। शमन पदार्थ दोषों का शोधन नही करते 
अर्थात वात, पित्त, कफ आदि को मूत्र, मल, वान्ति आदि के द्वारा 
निकालते नहीं हैं और जो दोष समान अवस्था में हे, उन्हें भड़काते या 
कुपित नहीं करते, किन्तु जो दोष विषम अवस्था में होते हे, उन्हें समान 
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अधस्था में कर देते ह । यह सात ग्रकार से होता है। जो पदार्थ वात, 
पित्त, कफ आदि दोषों तथा रख, रक्त, मास, मेद्‌, अस्थि, मज्जा, शुक्र, 
धातु झो तथा पुरीष, मूत्र, पसीना आदि मलाो को कुपित करते हे, वे 
कोपन पदार्थ कदृृल्नाते हैं, जेसे नमकीन पढार्थो या फलो के साथ दूछ 
खाना अ्रथवा हरी शाक-भाजी व म्रल्ली खाकर दूध पीना, उडद की 
दाल के साथ मूली खाना आदि विरुद्ध आहार हे । इससे धातु, मल 
आदि कुपित होते ह। इसी प्रकार जो पढार्थ वातादि दोष, रसादि धातु 
और पुरीषादि मलों को अपने प्रभाव से अ्रपने प्रमाण के अनुसार 
कायम रखते है, अर्थात्‌ उन्हे समावस्था में रखने के कारण होते 
है, वे स्वस्थहित कहलाते है। वे स्वास्थ्य के लिए दहितकारी है, इसलिए 
स्वस्थद्वित कहलाते है । प्रत्येक ऋतु के अनुसार जो सेच्य पदार्थ हैं वे 
स्वस्थहित है। पढार्थों मे उष्णवीय तथा शीतचीर्य दो प्रकार के पदार्थ होठे 
है। जिन जिन पदाथों से उच्णता उत्पादन करने तथा पाचन-शक्ति बढाने 
की शक्ति होती है वे उप्णवीय पदार्थ ह, ओर जिसमे स्नेहन, शान्ति, 
वीय, बल आदि बढ़ाने की शक्ति होती हे, वे शीतवीय पदाथ कहलाते 
है। पदार्थों मे बीस प्रकार के युण होते है। डन गुणों के गण आयु- 
चेंद-शास्त्र में विस्तार से कहे गए हैं। डनसमे से स्वस्थहित अर्थात्‌ 
स्वास्थ्य के लिए. द्वितकारी पदार्थो,के जीवनीय बृहणीय, सन्धानीय, 
दीपनीय, बल्य, कण्यं, वरत्य, हच्य, तृप्तिकर, स्तन्‍्यजनक, शुक्रजनक, 
वीयंशोधक, स्नेहोपयोगी, श्रमहर, दाहनाशक, शोणित स्थापन, सज्ञा- 
स्थापन, प्रजास्थापन तथा वय स्थापन करने वाले गण वर्णित हे (चरक 
स० सूत्र० ४।६-१८) । पश्चिमी विद्वानों का-विटासिन'-सम्बन्धी वर्गी- 
करण भी इन्ही गणो का अरुत-व्यस्त तथा अव्यवस्थित विवेचन है । 
शक्ति-विक्लस के सावन--बायु, जल, अन्न आदि को शास्त्रीय 
ढड्ठ पर शरीर-पुष्टि की सामग्री बनाने से प्राचीन भारत ने बहुत उन्नति 
हो थी। किन्तु शारीरिक शक्ति का विकास इतने से ही नही हो सकता । 
शरीर-सम्पत्ति की वृद्धि तथा पुष्टि के लिए प्राचीन भारत में जो साधन 
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आयोजित स्ये गए थे, वे इस प्रकार हें--शरोर के अन्ज-प्रत्यद्ध, मिन्न- 
भिन्न अययव तथा उनकी क्रियाओं के सम्यक्‌ ज्ञान के द्वारा शारीरिक 
विकास किया जा सकता है। व्यायाम के द्वारा विभिन्न अन्ञ प्रत्यज्ञों की 
बरद्धि की जाती है तथा उनकी विभिन्न क्रियाओं को ओत्साहन दिया 
जाता है, जिससे वे क्रियाएँ यथोचित रूप में हुआ करें ( चरक ल० 
सूत्र० ७।३१ ३३ )। प्राचीन काल मे नाना प्रकार के व्यायाम ज्ञात थे 
जो बय, अवस्था, जाति आदि के अनुकूल होते थे। इसके अन्तर्गत 
प्राणायाम, योगासन आदि का समावेश हो सकता है। प्राणायाम से 
फेफडो को कसरत मिलती है ओर योगासन से शरीर के विभिन्न अड्ड सुदृढ 
तथा नियन्त्रित बनते है | शीर्षासन, प्मासन आदि का महत्त्व आज भी 
अनुभव से समझा जा सकता है। यदि वेज्ञानिक दृष्टि से आसनो पर 
विचार करें तो समर मे आ जायगा कि इनसे मानव शरीर के मेरुदर्ड 
ओर स्नायु-व्यवस्था को सुदृढ़ बनाये रखने का तत्त्व निहित है। 
ख्त्रियो तथा पुरुषों के व्यायाम मे साधारणतया भेद माना गया था 
स्त्रियों का देनिक जीवन ही इस प्रकार से व्यवस्थित किया गया था कि 
उन्हे पर्याप्त रूप में व्यायाम मिले और उनकी शरीर-लम्पत्ति अच्छी 
बनो रहे । भारत पहले ही से कृषि प्रधान देश रहा है। यहाँ के अधि- 
काश स्त्री-पुरुष देहातों मे ही रहत्रे आए हैं। देहातो मे स्त्रियों को 
कितने ही घरेलू व्यायाम हो जाया करते थे, जेसा कि आजकल्ल देखा 
जाता है। प्रात उठकर चक्की पीसना, कपडे धोना, बरतन मलना, घर 
की सफाई करना, गाय बेल का काम करना आदि स्त्रियों की जिस्से- 
चारी रहती थी। नगरों मे भी स्त्रियाँ घरेलू काम साधारणतया अपने 
हाथों से ही करती थी, जिससे उनका स्वास्थ्य अच्छा रहता था | इसके 
अतिरिक्त और कई प्रकार से स्त्रियों अपने शारीरिक बल का विकास 
करती थी । प्राचीन साहित्य के पठन से मालूम होता है कि धनाह्य व 
डुँचे कुज्त की स्त्रियों खेल-कूद, तेरना आदि भी जानती थी। पावती 
की कन्दुक-क्रींड़ा का उल्लेख कालिदास के कुमार सम्भव मे आता है । 
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स्य कला का उपयोग भी शारीरिक शक्ति के विकास के लिए किया 
ता था। यो तो स्त्नी-पुरुष दोनो ही इस कला के उपासक थे, क्न्तु 
'ला की दृष्टि से स्त्रियों ने ही इसका अच्छा विकास किया था। इस 
ला के द्वार, स्त्रियों का मनोरञ्षन भी होता था, साथ ही उन्हे पर्याप्त 
प्रयाम भी मिल जाता था। उँचे कुल की स्त्रियाँ तथा राजकुमारियाँ 
सथ कला सीखती थीं। साधारण व गरीब स्त्रियाँ भी इस कला से 
ख्वित नही रहती थीं । उत्सव आदि के अवसर पर स्त्रियों द्वारा साम हिकू 
प से इसका प्रदर्शन भी होता था । ऊितनी ही स्त्रियों, विशेषकर क्षत्रा- 
एयाँ अस्त्र-शसर्त्र चल्लाना जानती थी और अपने पति के साथ युद्ध- 
त्रमे भी जाती थीं। अस्त्र शस्त्र के अभ्यास से उनकी शारीरिक 
'क्ति का खूब विकास होता था । 

रामायण, महाभारत आदि से ज्ञात होता है कि प्राचीन काल्न से 
व॑ साधारण पुरुषों को व्यायाम शालाओों का बडा शौक था। राजा- 
रहाराजाओं के यहाँ बडी-बढ़ी मल शालाएँ रहा करती थी, जिनसे कितने 
"१ महछ सछ-विद्या का अभ्यास करते थे । रामायण में लड़ा-वर्णन के 
_सड्ज पर मछों तथा मछशालाआओ का भी उल्लेख आया है। महाभारत 
| कंस को मछशाला तथा उसके मछो का उल्लेख आता है, जिनको 
ह्ण ने धराशायी करके अपनी शारीरिक शक्ति का परिचय ढिया था । 
ग़रेस के मलछ-विद्या-ने पुण्य को-कौन नही जानता १ इस भीमकाय भीस की 
प्रद्धितीय शारीरिक शक्ति का लोहा बालपन से द्वी दुर्योधन आदि 
गैरवों को लेना पडा था । इन उदाहरणो से स्पष्ट है कि आचीन काल में 
[छ॒ुविद्या व्यायाम का एक विशेष अज्ञ थी तथा बडे बडे राजा, महाराजा 
से प्रोत्साहन देते थे । इन राजमछो के अतिरिक्त इस विद्या का प्रचार 
उन-साधारण में भी था। वे भी दण्ड, बेठक, मसुगदर फेरना, दौडना 
प्रादि नाना प्रकार की कसरत से अपनी शारीरिके: शक्ति का विकास 
रवते थे | यह प्राचीन व्यायाम-प्रणाल्वी आज भी विक्ृत रूप से हमारे 
देश में वर्तमान है। आधुनिक अखाडे प्राचीन सकशाल्ाओं व व्यायास- 
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शालाओं के ही भग्नावशेष ह। प्राचीन मल्लों के समान आजकल के 
पहलवान भी राज्याश्रय पाते हे ओर दुनिया भर से भारतीय मत्ल-विद्या 
की कीर्ति-पताका फहराते है। 

धनुर्विद्या को भी प्राचीन व्यायाम व्यवस्था का एक अड्ञ माना जा 
सकता है। धनुर्विद्या के अन्तगंत धनुष-बाण आदि अस्त्र शस्त्र चल्नाने की 
विद्या का समावेश हो जाता है । प्राचीन काल से इसका शास्त्रीय ढड्ढ पर 
विकास किया गया था। इल विद्या का एक बडा ग्रन्थ भी था, जिसे 
यजुवेद का उपवेद कहा जाता था । धनुविद्या की शिक्षा ज्षत्रियों व विशेष- 
कर राजकुमारों के ल्िएु अनिवार्य सी ही थी, तथा इसके सिखाने की भी 
व्यवस्था की गईं थी । रामायण, महाभारत आदि मे कितने ही स्थलों 
पर इसका उल्लेख आता है | लव, कुश, अज्न आदि ने धनुर्विा में 
असाधारण नेपुण्य प्राप्त किया था । यद्द व्यवस्था या तो गुरुकुल्ों में ही 
की जाती थी अथवा स्व॒तन्त्र रूप से रहती थी । यहाँ युद्ध से सम्बन्धित 
नाना प्रकार के अस्त्र शस्त्रों को चलाने का कोशल प्राप्त कराया जाता 
था, जिससे शारीरिक शक्ति का भी अच्छा विकास हो जाता था। 
ज्षत्रियां को तो सवंदा अपनी भुजाओं दे बल पर निर्भर रहकर वीरत्व 
का बाना पहनना पडता था । इसीलिए वेदों में उन्हे समाज रूपी 
“पुरुष” की भ्रुजाओं से सम्बन्धित किया गया। विवाह के अवसर पर 
भी उन्हे अपने बल, पोरुष, वीरत्व, आदि, को प्रदर्शित करना पडता था, 
अन्यथा उनके गले मे वरमाल्ा पढ ही नहीं सकती थी। प्राचीन काल 
के स्वयंवरों का वर्णन पढ़ने से यह बात समझ मे आ जायगी । सीता- 
स्वयवर में राम का बल्ल-पोरुष, द्रौपदी-स्वयंवर मे अ्रजुन का और 
कालह्षिदास-कृत रघुवंश मे वर्णित इन्दुमती-स्वयंवर में अज का पुरुषार्थ 
व शस्त्र-विद्या नेपुण्य स्पष्ट ही है । जो बल, पौरुष, युद्ध-कौशल आदि 
से युक्त नहीं था, डसे क्षत्रिय ही नहीं कहा जाता था। ज्ञत्रिय के 
लिए इन सब गुणों का रहना आवश्यक था । 

प्राचीन काल में राजा, महाराजा, रईस आदि आखेट को जाने के 
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बडे शौकीन थे । आखेट को भी एक प्रकार का व्यायाम समझा जाता 
था, रामायण महाभारत, पुराण आदि आचीन अन्थों से इसका स्थान 
स्थान पर उल्लेख है । मीगास्थनीज ने चन्द्रगुप्त मोये के आखेट को 
जाने का विशद वर्णन किया है। अशोक के लेखों में भी इसका 
उल्लेख है। 

अभ्यद्ञ तेल-मर्दन भी प्राचीन काल में व्यायाम का मुख्य अद्ग 
माना जाता था । प्राचीन साहित्य, इतिहास आदि से पता चलता दे 
कि प्राचीन काल के भारतीय तेल-मदन के बडे शौकीन थे । क्या छोटे, 
क्या बडे सब ही अपने शरीर मे मालिश करते अथवा करवाते थे । 
चन्द्रगुप्त मौ्य को इसका इतना शोक था कि जब राज-दरबार से रहता 
था, उस समय भी उसके शरीर पर माल्तिश की जाती थी। बोद 
जातकों मे भी सालिश करने वालों का उल्लेख है। श्राज तक भी यह 
प्रथा भारत से वर्तमान है व उत्तर प्रदेश मे तो बहुतायत से पाई जाती 
है । स्वास्थ्य व शारीरिक विक्रास की दृष्टि से तेल-मर्दंन अत्यन्त दी 
हितकर है। इससे त्वचा का रूखापन जाकर रक्त की क्रिया मे प्रोत्सा- 
हन मिलता है, जिससे जीवन-शक्ति उत्तरोत्तर बढती ही जाती हे 

प्राचीन कात्न मे शारीरिक विकास के लिए बहुत से खेल-कूद आदि 
भी किये जाते थे, जिनके द्वारा बाहक तथा नवयुवक मनोरञ्ञव के साथ- 
साथ अपनी शारीरिक शक्ति का विऊास भी करते थे | यजुर्वेंढ में विश- 
नर्तिन का उल्लेख है। बौद्ध जातकों में मिकछआओ के लिए जो कुछ 
निषिड है, उसकी एक तालिका दी है, जिसमें “अक्खरिका' नास के एक 
खेल का उल्लेख है। सस्कृत साहित्य मे कितने ही सरुथल्तों पर 'क्रीडा 
शैल” का उदर्लेख आता है, जहाँ पर सब लोग मनोरअ्ञनाथ जाते थे । 
यहाँ नाना प्रकार की क्रीडाओं की व्यवस्था अवश्य रहती होगी | कालि- 
दास ने कुमारसम्भव मे पावती की कठिन तपस्या का वर्णन करते हुए 
कहा है कि जो पावती कन्दुक-क्रीडा से भी थक जाती थी, वह इतना 
दुष्कर तप केसे कर सकती है। भास ने भी इस कन्दुक-क्रीडा का उल्लेख 
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किया है । संस्कृत साहित्य से स्त्रियों के कुछ और खेलों का उल्लेख 
है। कालिदास के मेघदूत मे वर्णन आता है कि अलकापुरी की कन्याएँ 
सुब॒ण सिकता मे 'शुप्तमणि! नाम का खेल खूब खेलती थी । 

इन्द्रिय-निम्रह शारीरिक विकास के लिए कितना आवश्यक है इसको 
भी प्राचीन भारतीयों ने अच्छी तरह समझ लिया था। इसीलिए 
जहाँ देखो वहाँ इन्द्रिय निम्नरह पर जोर दिया गया है। इसके बिना 
शारीरिक ही क्‍या, किसी भी शक्ति का विकास नहीं किया जा सकता 
बल्कि उनका हास ही हो जाता है। प्राचीन भारत से यह आदेश था 
कि प्रत्येक व्यक्ति अपने जीवन को नियमित बनाए । इन्द्रियो का दमन 
करके सयम का जीवन व्यतीत करे । इस प्रकार उसमें वीय, शोय, तेज 
आदि की वृद्धि होती थो। प्रत्येक व्यक्ति को कम-से-कम पत्चील वर्ष की 
अवस्था तक तो ब्रह्मचये-ब्रत धारण करना पडता था। उसे काम-वासना 
से दूर रहकर स्त्री का ध्यान करना भी मना था (सनु० २।११७, २१५)। 
भूल से वीय॑-पात होने पर उसे प्रायश्रवित्त करना पडता था। पश्चीस वर्ष 
की अवस्था मे विवाह आदि के पश्चात्‌ ग्ृहस्थाश्रम मे प्रवेश करने पर 
भी प्रत्येक व्यक्ति को अपना जीवन सयमयुक्त रखना पडता था । सनन्‍्ता- 
नोत्पत्ति के लिए ही मेथुन करने का आदेश था, अन्यथा वीय॑-रक्षा 
करना ही उचित समझा गया था (मूनु० ३।४९-९०)। प्राचीन काल के 
आये-वीय रक्षा के कारण अपनी शरीर-सम्पत्ति को बढ़ाकर दीर्घायु का 
उपभोग करते थे व वृद्धावस्था मे भी सशक्त रहते थे। हनुमान, भीष्म 
आदि के समाव कुछ व्यक्ति आजन्म ब्रह्मचारी रहते थे, व अद्वितीय 
बल के आगार बन जाते थे । इस प्रकार शारीरिक विकास की व्यवस्था 
में हन्द्रिय-निम्नद का स्थान बहुत महत्त्वपूर्ण था। 

प्राचीन भारत की वेश-भूषा भी स्वास्थ्य वृद्धि ओर शारीरिक 
विकास मे सहायक बनती थी । सरत्नता चेश-भूषा का मूल सिद्धान्त 
भा । प्राचीन भारत में साधारणतया दो वस्त्र काम से लाये जाते थे, 
उत्तरीय' व अधर | उत्तरीय से कमर के ऊपर का भाग व अधर से उससे 
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नीचे का भाग ढाँपा जाता था | सिर पर भी साफे के रूप मे कपड़ा 
लपेटा जाता था । साँची भारूत आदि की शिल्पकारी से इसका पता 
चलता है| विशेष कार्य करने वालों की वेश भूषा विशेष प्रकार की भी 
रहा करती थी | राजा, दरबारी, सेनिक आदि की वेश-भूषा उनके 
कार्यो के उपयुक्त रहा करती थी । उष्ण-प्रधान भारत में उत्तरीय अधर 
वस्त्नादि के समान वेशभूषा हो स्वास्थ्य व शक्ति-वर्धक रह सकती है। 
यहाँ कपडे ढीले ही होने चाहिएँ । चुस्त कपडे तो शीत प्रधान देशो के 
लिए हितकर होते हैं । 

उपरोक्त वर्णन के सहारे यह कद्दा जा सकता है कि प्राचीन भारत 
में शारीरिक विकास की सुन्दर व्यवस्था थी। शुद्ध वायु-सेवन के 
महत्व को समझकर ही जीवन का अधिकाश भाग जगल के शुद्ध व 
पवित्र वातावरण सें व्यतीत किया जाता था। श्राहार शास्त्र के ज्ञान 
की सहायता से शुद्ध अन्न-जल ग्रहण किया जाता था। मानव-शरीर 
के श्रड्ज प्रत्यड्रों के ज्ञान द्वारा उनकी शक्ति बढ़ाने के लिए नाना प्रकार 
व्यायाम श्रयोजित किये गए थे। हन सब प्रयत्नो की सफलता के लिए 
व मानव-जीवन को नियन्त्रित रखने के ल्लिए इन्द्रिय-निग्नह द्वारा 
आत्म-स यम का सिद्धान्त अपनाया गया था। यही कारण हे कि 
प्राचीन भारतोय दीर्घायु, ऊँचे, बल्षिष्ट व सुन्दर शरीर-यश्टि के होते 
थे । प्राचीन यूनानी आदि उन्हे देखकर आश्चये-चकित होते थे व उन्हे 
साज्ञात्‌ देवता समझते थे । 
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प्राचीन भारत का विदेशों पर प्रभाव--प्राचीन भारतीयों ने 
अपनी ससकृति को भारत की भोगोलिक सीमा मे ही परिसीमित नहीं 
रखा था, किन्तु विदेशों मे भी उसका प्रचार व प्रसार किया था । इति- 
हास से पता चलता है कि भारतीय सस्कृति का प्रचार विश्व के विभिन्न 
देशों में हुआ था । क्या पूर्व मे, क्‍या पश्चिम मे, प्राचीन काल के कितने 
ही सभ्य देशों ने भारतीय सस्क्ृति से प्रभावित होकर बहुत-सी बातें 
भारत से सीखी । धर्म, दशन, साहित्य, गणित, विज्ञान, कन्मा आदि 
के कितने ही बहुमूल्य सिद्धान्त विदेशों ने भारत से सीखे । इस प्रकार 
भारतोय ससरकृति का विश्व ब्यापी प्रभाव स्पष्ट हो जाता है । 

भारतीय सस्क्ृति के विश्व व्यापी प्रभाव के दो मुख्य कारण हैं -- 
(१) भारत का वेदेशिक व्यापार, व (२) प्राचीन भारतीयों की धर्स- 
प्रचार-वृत्ति। प्राचीन भारत के वेदेशिक व्यापार के बारे में आर्थिक 
विकास! के अ्रध्ययन मे विस्तृत रूप से लिख दिया गया है, जिससे 
स्पष्ट होता है कि प्राचीन भारत के व्यापारी व्यापार के ल्षिए विश्व के 
विभिन्‍न भागों में जाते थे । इस प्रकार वे विदेशियों के निकटतम ससर्ग 
में आने लगे, व डन पर अपनी सस्क्ृति का प्रभाव डालने लगे । इसके 
अतिरिक्त प्राचीन भारतीयों मे धर्म-प्रचार-वृत्ति भी थी, जिसका सर्वप्रथम 
डहलेख ऋग्वेद (१०।६९।११) के 'कृण्वन्तो विश्वमारयंमः (सारे विश्व 
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को आये बनाएँ ) बचनों मे मिलता है। इसी प्राचीन प्रणाली को मान- 
कर ई० पू० तीसरी शताब्दी मे अशोक ने पश्चिमी एशिया, उत्तरी 
अफ्रीका व दक्षिण यूरोप के विभिन्न देशों में बोदू-प्रचारक भेजे थे, 
जिन्होंने वहाँ अपने धर्म के केन्द्र स्थापित किये व वहाँ के धार्मिक जीवन 
को प्रभावित किया । ईसा प्रथम शताब्दो से पूर्वी एशिया के विभिन्न 
देशों तथा द्वीपों मे बौद्ध-प्रचारक पहुँचने शुरू हो गए थे, जिनके 
प्रयत्नों के परिणाम-स्वरूप मध्य एशिया, चीन, कोरिया, जापान श्रादि 
में बौद्द धर्म के सिद्दान्त स्थापित किये गए। इसी समय जावा, 
सुमात्रा, बोर्नियो, बाली आढि द्वीपों मे ब्राह्मण-धर्म फेल गया, जिसके 
चिह्न आज भी वहाँ वतंमान है । इन पअयत्नों के परिणामस्वरूप कितने 
हो विदेशी हजारों कोस पेद्ल चलकर इस पवित्र भूमि के दर्शन करने 
तथा ज्ञान-पिपासा की तृप्ति के लिए वहाँ आते थे ।फाहियान, बुनसुन, 
यूएनच्वेड,, इत्सिग आदि बौद्ध चीनी यात्री इन्हीं मे से थे। इस प्रकार 
मनुज (२।२०) के 'एतहेशमप्रसूचस्य”ः आदि वचन का रहस्य समरू में 
आ जायगा । 

ऐतिहासिक प्रमाण--भारतीय संस्कृति के विश्व-व्यापी प्रभाव के 
सम्बन्ध मे कितने ही ऐतिहासिक प्रमाण प्राप्त हैं, जो साराश मे इस 
प्रकार दैं---भाषासाम्य, सास्कृत्रिक साम्य, प्राचीन लेख आदि, तथा 
प्राचीन भारत का औपनिवेशिक विकास । 

भाषा-सास्य--यूरोप की भाषाओं तथा जेन्द, सरकृत श्रादि का 
तुलनात्मक अध्ययन करने से पता चलता है कि इन भाषाओं में परस्पर 
बडी आश्चयेजनक समानता है। तुलनात्मक भाषा-शास्त्र की सहायता 
से इस निष्कर्ष पर पहुँचा जाता है कि ये सब भाषाएँ किसी एक ही 
भाषा से बनी है, या ज्िसी एक भाषा से प्रभावित हुई हैं। इन 
डउदाहरणो से भाषा-साम्य समझ में आ जायगा (१) शतस्‌ (सस्क्ृत), 
केण्टम (लेटिन), सेतेम (जेल्ड), एकेटन (ग्रीक), केट (केल्टिक), हुड 
(जमंन), दण्डू ड या सेंचरी (इगलिश), (२) अहम (सस्क्ृत), अजम 
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(जन्द), अजे (प्राचीन बल्गेरियन), हैगो (गरीक), इगो (लैटिन), इक 
(गॉ थिक), (३) द्वि (सस्क्ृत), ढ़ (जेन्द), दुओ (झीक व लेटिन), ट्वे 
(गाँथिक), द्व (स्लेह्रोनिक), हू (इ गलिश), इसी प्रकार सस्क्ृत ब्रि, 
चतुर, पञच आदि के रूप विभिन्‍न भाषाओ्रो मे पाये जाते है, (४) पितृ 
(सस्क्ृत), पितर (जेन्द), पेटर्‌ (ल्ेटिन), (गॉथिक), फॉढर (इगल्िश ), 
(९) मातृ ( सस्क्ृत ), मातर्‌ ( जेन्द ), मेटर्‌ ( लेटिन ), मोटे 
( लिथ्युनियन ), मदर ( इग्लिश ), (६) अआत ( सरक्ृषत ), भरातर्‌ 
( ज़ेन्द ), फ्रेटर ( लेटिन ), बरर ( गॉथिक ), बोटेरलिस ( ल्िथ्यु 
नियन ), (७) सूनु ( सस्कृत ), हुनु ( जन्द ), सुनुस (लिध्युनियन), 
सन ( इग्लिश ), (८) स्वस्र॒ ( ससक्ृत ), ज्येन्हर ( जेन्दु ), सोरॉ२ 
( लेटिन ), स्विस्टर ( गॉथिक ), सेसु ( लिथ्युनियन ), सिस्टर 
( इग्लिश )। इस भाषा-साम्य से स्पष्टतया सिद्ध होता है कि इन 
भाषाओं पर सस्कृत का प्रभाव पडा है। कदाचित्‌ भारत के आर्य 
अत्यन्त हो प्राचीन काल में इन देशों मे जाकर बसे होगे, और उन्होंने 
वहाँ की भाषाओं को प्रभावित किया होगा। पाश्चात्य विद्वानों का मत 
है कि ये सब भाषाएँ, जिनसे वेदिक सस्क्ृत भी सम्मिलित की जाती 
है, किसी अन्य प्राचीन भाषा से बनो हैं, तथा उस प्राचीन भाषा के 
बोलने वाले किसी समय एक साथ ही रहते थे। उन्हे “आय॑' नाम से 
सम्बोधित किया जाता है। इन आरयों का आदिम निवास-स्थान यूरोप 
के किसी देश मे बताया जाता है| इस मत का निराकरण पहले ही कर 
दिया गया है। पाश्चात्य धार्मिक सिद्धान्तों, दन्‍्त-कथाओं आदि पर दृष्टि- 
गोचर भारतोय सस्क्ृति के प्रभाव से यह स्पष्ट है कि संस्कृत भाषा ने 
अन्य भाषाओं को भी प्रभावित किया है, जिसके परिणामस्वरूप यह 
भाषा-साम्य इष्टिगोचर होता है । 

सास्क्ृतिक साम्य--प्राचीन ईरानियों के घामिक सिद्धानतों तथा 
यहूदी, ईसाई, इस्लाम आदि के सिद्धान्तों मे बड़ी समानता है और ये 
सिद्धान्त भारत के धार्मिक सिद्धान्तों से बहुत मिलते-जुलते है। इसी 
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प्रकार प्राचीन यूनान और रोम के सिद्धान्त तथा सामाजिक रीति रिवाजों 
की भारतीय घामिक सिद्धान्त और रीति रिवाजों से आश्चयजनक ससा- 
नता दिखाई देती हे, जिसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है। वेदिक धर्म 
व इरानी धर्म मे इतना सास्कृतिक साम्य है कि उसके सहारे यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि दोनो धर्मों के मानने वाले किसी समय एक 
ही होगे । ऋग्वेद की भाषा व अवेस्ता की भाषा में इतना साम्य है कि 
उनका परस्पर सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है । इस साम्य के कुछु उदाहरण 
इस प्रकार है--(१) सस्क्ृत का 'स' जेन्‍द से ह' हो जाता हे, जेसे 
असुर ( सं० ), अहुर ( जे० ), सोम ( स० ), होम ( जे० ), सप्त 
( सं० ), हफ्त ( जें० ), सेना ( स० ), हेना ( जे० ), (२) सरुक्ृत 
का 'हः ज़ेन्द मे 'ज्ञः हो जाता है, जेसे हृदय ( स॒० ), जर्॑य ( ज्ञे5० ), 
हस्त ( स० ), जरुत ( जें० ), वराह ( स० ) वराज़् ( जे» ), हिम 
( स० ), जिस ( जे० ), बाहु ( स० ), बाज ( जे० ), (३) ससस्‍्कृत 
का “ज' जेन्द मे “ज! द्वो जाता है, जैसे जन ( स० ), ज्ञन ( ज्ञे० ), 
वच्न ( स० ), वच्ध ( जें० ), जानु ( स० ), जाजु ( जें० ), यजत 
( सं० ), यजञत ( जें० ), (४) सस्कृत “श्व' ज़न्द में 'स्प! हो जाता हे, 
जैसे विश्व ( स० ), विस्प ( ज्ञे० ), अश्व ( स० ), अस्प ( जे० ), 
श्वान ( सं० ), स्पान ( जे० ), (९) सस्कृत का "त्र! ज्ेन्द में अ' हो 
जाता हे 9 जेसे $ मिन्र ( स० ), मिश्र (्‌ जे० ), मन्त्र ( स्न० ) मन्थ्र 
( जञे० ), (६) बहुत से 'शब्द दोनों भाषाओ में एक से रहते है, जेसे 
पितर्‌ ( स० ), पितर्‌ ( जे 2), सातर ( स० ), मातर ( जे० ), पछ 
( स० ), पशु (ज्े० ), गो ( स० ), गो ( जे० ), नमस्ते ( ख० ), 
नमस्ते ( जे० ), मक्ति ( सं० ), मक्षि ( जें० )। 

ऋग्वेद और अवेस्ता के धार्मिक सिद्धान्व भी अधिकाश एक से ही 
हैं। ऋग्वेद व अवेस्ता के देवताओं को एकता इन उदाहरणों से स्पष्ट 
हो जायगी--असुरमेध ( ऋ० ), अहुरमजद ( अ० ), अयंमन (ऋ० ) 
शेद्सन ( आ० ), मिश्र ( ऋ० 2, मिश्र ( अ० ), भग ( ऋ० ), भग 
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( आ० ) | वैदिक चातुर्चण्य का साम्य भी अवेस्ता मे मिलता है, किन्तु 
उन वर्णो के नाम भारतीय नामों से अलग है, जेसे अभ्रवण ब्राह्मण 
या पुरोहित ), रथेस्टर ( क्षत्रिय ), वख्तियोशस्‌ ( कृषक या बेश्य ) व 
हुइटिस ( शूद्ध )। प्रो० दुर्मेस्तर के मतानुसार दिनचर्या! में चार 
वर्णो का डहलेख मिलता है, जो कि भारतीय वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति 
से बहुत मित्रता-जुल्नता है। भारत के द्विजो के समान ईरानी भी यज्ञो- 
पवीत धारण करते थे। यज्ञोपवी त सस्कार सातव वर्ष होता था, व यज्ञोपची त 
जिसे 'कुस्ती' कहा जाता था, कमर मे धारण करते थे । आज भी प्राचीन 
ईरानियो के प्रतिनिधि पारसी कमर में 'कुरती” धारण करते है। इस 
सम्बन्ध मे 'विनिदाद'--फरगढ” १८ में लिखा है--“जरतुख ने अहुर- 
मज्द से पूछा, 'ऐ अहुरमज्द | किस अपराध के कारण एक अपराधी 
रूत्यु-दरड पाने का अधिकारी बनता है ” इस पर अहुरमज्द ने कहा, 
जो कोई वसन्‍्त ऋतु में कुस्ती धारण नहीं करता, गाथा नही पढ़ता, 
जल-पूजा नहीं करता, वद रूत्यु-दण्ड का भागी है!।” भारतीयों के 
समान ईरानी भी पुनर्जन्म मे विश्वास रखते थे, घ गाय की पूजा करते 
थे। उनके यज्ञ भी वेदिक यज्ञों के समान ही रहते थे। डनके घरों मे 
हमेशा अग्नि प्रज्वल्षित रहती थी । ऋग्वेद व अवेस्ता के मध्य और भी 
बहुत-सी धार्मिक समानता दिखाई देती है, जिससे यह चरबस कहना 
पडता है कि अत्यन्त ही प्राचीन काल मे भारत के अग्निह्दोन्नी ब्राह्मणों 
की एक शाखा, जो कि अथवंचेद को विशेष रूप से मानने वाली थी, 
ईरान जाकर बस गई होंगी। “ईरान! नाम भी यथार्थ रूप से आये 
नाम से ही बना है। , 

प्राचीन ईरानियों व यहूदियों के धार्मिक सिद्धान्तों के तुलनात्मक 
अध्ययन से स्पष्ट द्वोता है कि उनमें सी बडी भारी समानता है और 
यहूदी धर्म ईरानियों के धसंगुरु ज़रतुस्व के धामिक सिद्धान्तों पर विक« 
सित हुआ है। यहूदी देवता 'जेहोवाः व ईरानी देवता “अहुरमज्द! में 
बहुत समानता है। ज़रतुत को अहुरमज्द” की भावना व ओ्ड' 
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टेस्टामेश्ट” की 'इलोहिम! या जिहोवा'-सम्बन्धी भावना बहुत मिलती- 
जुलती है। अ्रवेस्ता मे 'अहुरमज्द' के लगभग बीस नामों का उद्लेस्त 
है। उनमे से दो 'अह्िः व “अक्षि यद्‌ अ्रह्धि! है। यहूदी देवता के भी 
ऐसे ही नाम है। 'एक्सोडस” ( ३।३४ ) मे लिखा है कि “और ईश्वर 
ने मूसा से कहा है कि आय एम देट आय एम! (7 भय घोधा । 27 ) 
व यह भी कहा, कि इस्त्रेल के बच्चों को तो इस प्रकार कहना कि आय 
एम! ( ! ४० ) ने मुझे तुम्हारे पास सेजा है ।”” इन नासो से भगवद्दीता 
के अहम! की तुलना की जा सकती है। लोकमान्य तिलक के मता- 
नुसार यहूदी 'जेहोवाः व खाल्डियन 'यहं! ससरक्ृत के 'यहु”, “यह! 

'यहत” व खीलिज्ञ रूप यही”, यह॒ती” के बिलकुल समान है। ये 
शब्द ऋग्वेद ( ६।७४।१, ८।|१३॥२४, १०।११०।३ ) से कितने ही 
स्थानो पर उलिखित है। ऋग्वेद में “यह! शब्द 'महान! के अर्थ मे 
प्रयुक्त हुआ है ( निघर्द १३२, २६, ३॥३, निरुक्त ८/|८ ) व सोम, 
अग्नि, इन्द्र आदि देवताओं के लिए प्रयुक्त किया गया है । इस प्रकार 
यहूदी जेहोवा” शब्द की उत्पत्ति संस्कृत के 'यह' से होती है। इस 
सम्बन्ध में टॉमसटेलर का (रिल्नीजस सिस्टम्स ऑफ दी वल्ड? पृष्ठ ११) 
कथन है--“यह (८ जेहोह्क! ) शब्द यहूदियों को भारत के साथ व्यापा- 
रिक सम्बन्ध के कारण प्राप्त हुआ । यह व्यापार खाल्डिया व पारस की 
खाडी के हारा होता था। ईरानियों के अग्ममेन्‍्यु व यहूदियों के शेतान 
की भावना बिलकुल समाम है । बाइबल में शेतान सर्प का रूप धारण 
करता है। अवेस्ता मे अग्रमन्‍्यु भी जलते हुए सर्प का रूप घारण करता 
है । ऋग्वेद ( ५,३२।१,२,९, निधघण्टु १३० > के इन्द्र-वृन्न-युद्ध में भी 
बन्च को अहि कहा गया है। इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि 
ऋग्वेद के वृत्र ने अवेस्ता के अंग्रमेन्‍्यु व बाईबल के शेतान को प्रभा- 
वित किया है। इस सम्बन्ध मे जमन दाशंनिकर शोपनहोर ( “रिलीजन 
एण्ड अदर एसेज़”” पृष्ठ ११३ ) कहता है--इससे उस कथन की भी 
पुष्टि होती है, जो अन्य युक्तियों से प्रमाणित किया जा चुका है कि 
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'जेहोह” 'आ्रर्ममः का व 'शेतान! 'अह्यीमन! का परिवर्तित स्वरूप है! 
आमंज' रुवत ही इन्द्र का परिवतेन-मात्र है।” ससारोत्पत्ति के सम्बन्ध 
मे भी ईरानियों व यहूदियों के सिद्धान्तों मे समानता है। जरतुख के 
मतानुसार पहले काल-विभागों मे आकाश उत्पन्न किया गया, दूसरे मे 
जलन, तीसरे मे भूमि, चौथे मे बृत्त, पाँचवे मे प्राणी और छुठे मे मनुष्य । 
भूा के मतानुसार, “पहले दिन स्वर्ग व प्रथ्वी उत्पन्न किये गए, दूसरे 
दिन आकाश व जल, तीसरे दिन भूमि, घास, पक्षी, फल और वृक्ष, 
चौथे दिन प्रकाश, सूर्य, चन्द्र ओर तारागण, पाँचव दिन जगम प्राणी, 
पड्ढ वाले पक्षी व बडी-बडी मछुलियाँ, व छुठे दिन जीवधारी, मवेशी, 
लता, पशु, मनुष्य ( जेनेसिस! १॥१-२६ ) |? ऋग्वेद के पुरुषसूक्त 
(१०६० ) मे भी लगभग ऐसा ही सृष्टि का वर्णन आता है। यहू- 
दियो के प्रलय सम्बन्धी विचार भी ईरानियों से लिये गए है। महा- 
प्रलय तथा 'हजरत नू को किश्ती! की कथा शतपथ ब्राह्मण (१।८।१।१) 
मे भी आती है, जहाँ सनु एक नाव द्वारा श्राणियों की रक्षा करते हैं । 
यह कथा कुरान में भी आती है। अ्रवेस्ता मे लिखा है कि स्वर्ग म 
सात “अमेशस पन्‍त” है। बाइबल से भी लिखा है कि सात देवदूत 
ईश्वर के लिहासन को घेरे हुए हैं। यहूदियों ने यज्ञ करने की प्रथा भी 
हरानियों से लो, जिन्होंने स्वत यज्ञ करना भारतीयों से स्रीग्वा था। 
इस अकार यहूदी मत, जो कि इंसाई व इस्लाम मतो का जन्मदाता 
है, बहुत से सिद्धान्तों के लिए इरानियों के सिद्धान्तों का ऋणी है। 
यह बाल स्वमान्य है कि ईसाई मत के धार्मिक सिद्धान्त यहूदी 
मत के सिद्धान्तों से विकसित हुए हैं । इनके विकास पर बोद्ध धर्म का 
भी जबरदस्त प्रभाव पर्डा है, जिसका प्रचार अशोक (ई० पू० २७२- 
२३३) ने पश्चिमी देशों में किया था ।प्लिनी (ई० ख० ७८ के लगभग) 
ने हं० पू० ३०० के त्वगभग पेलेस्टाईन मे 'एसीनीज” नाम के 
एक घामिक पथ का डह्लेख किया है। मिस्र में भी ऐसा ही एक पथ 
था, जिसे प्रेरापॉट्स' कहते थे । यद्द अब निर्विवाद है कि ये 'एसीनीज़? 
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बौद्ध ही थे । बिपटिस्ट' जॉन जो ईंसा मसीह के पहले हुआ है ओर 
सेड्धान्तिक दृष्टि से उसका अग्रगामी था, “एसेनीज़” सिद्धान्तो से पूर्ण- 
तया परिचित था। आलोचनात्मक दृष्टि से विचार करने पर यह स्पष्ट 
होता हे कि ईसा मसीह ने जॉन से बहुत से धार्मिक सिद्धान्त सीखे थे । 
कुछ विद्वान तो यह भी मानते हैं कि ईसा मसीह स्वय 'एसेनी” था । 
“साम्स! (?8275) व ईसाई मत पर बोद्ध सिद्धान्तों का जो प्रभाव पढा 
है, वह धम्मपद के तुलनात्मक अध्ययन से स्पष्टतया समझ मे आ 
जायगा (धम्मपद <।३६७ २२३, सेथ्यू २३।२७, €।१४, २३३, ल्यूक 
६३१) । शोपनहार (रिल्लीजन एएड अदर एसेज” एष्ठ ११) स्पष्टतया 
स्वीकार करता है कि यद्यपि ईंसाई मत यहूदी मत की आधार-शित्षा 
पर स्थित है, तो भी उस पर बोद्ध धर्म का बहुत बडा प्रभाव पडा है। 
ईंसाईं मत की ऐसी स्थिति है, मानो यहूदी धर्म के सूखे टूठ पर 
भारतीय ज्ञान की सुन्दर लता फेल गई हो । ईसाईं मत पर बोद् धर्म 
का प्रभाव केवल सेद्धान्तिक ही नहीं था, किन्तु वह ईसाई मत के 
पविन्न भवनों पर भी स्पष्टतया दृष्टिगोचर होता हे। सर्वश्रथम ईसाईं गिरजे 
प्राचीन बोद्ध मठों से बिलकुल ही मिलते-जुलते थे। प्राचीन भारतीय 
वास्तु निर्माण कला के इतिहास पर अधिकार रखने वाले डॉ० फर्यु सन 
सी इस मनन्‍्तव्य की पुष्टि करते हे ।'वे यूरोप के कुछ गिरजो तथा काले 
की बोद्ध गुफाओं मे आश्चयेज्ञनक समानता पाते है। श्री रमेशच द्वदतत 
के मतानुसार ईसाई सत पर बोद्ध धर्म का इतना जबरदरुत प्रभाव पडा 
है कि आज भी रोमन केथोत्िक सम्प्रदाय के बहुत-से घार्मिक कृत्य बौद्ध 
धार्मिक कृत्यों से बिलकुल ही मिलते-जुलते हैं ('एन्शण्ट इण्डिया! 
जि० २, पृष्ठ ३३४-३३६)। एक रोमन केथोतिक पादरी को यह देखकर 
अत्यन्त ही आश्चर्य हुआ था कि तिब्बत में बौद्ध धर्म-सम्बन्धी पूजा, 
रीति-रिवाज्ञ, प्रार्थनादि की विधि, बौद्ध धर्म के गुरुओ की वेश-भूषा आदि 
रोमन केथोलिक सम्प्रदाय के दिशकुल ही समान हैं । सध्यकालीन यूरोप 
के ईसाई मठों और वहाँ के जीवन मे तथा बौद्ध मठो और वहाँ के जीवन 
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में भी समानता दिखाई देती है । इस प्रकार यह निविवाद सिद्ध हो 
जाता है कि बौद्ध धर्म ने ईंसाई मत को पूर्णतया प्रभावित किया है। 

ईंसा की सातवी शताब्दी मे मुहम्मद द्वारा प्रतिपादित इस्लाम 
मत यहूदी व ईरानी मतों से भिन्न नही है। इस्ल्लाम के धर्म-प्रन्थ 
कुरान (सूरये बकर, मजिल १, पारा १, २) में ही इस बात को मान 
लिया गया है। डॉ० सेल अपने कुरान के श्रनुवाद (कुरान, वि० ४, 
पूष्ठ ४१) मे लिखते है---“ऐसा प्रतीत होता है कि मुहम्मद ने रोजा 
चगेरह के पारे मे भी, जेसा कि अन्य बातों मे देखा जाता है, यहूदियों 
के सिद्धान्तों को साना है । यहूदी लोग भी जब रोज़ा रखते हैं तब 
सूर्योदय से सूर्यास्त तक न केवल अन्न-जल त्याग देते हैं, किन्तु 
स्री-सड़, अज्नलेप आदि का भी परित्याग करते हैं, तथा रात्रि को जो चाहे 
सो खाते-पीते है । वे भी बच्चे वाली माँ, बूढों व बच्चों को रोजों से 
बरी कर देते हैं ।” इस्लाम के धार्मिक सिद्धान्त 'ला इलाह इछ्िला! 
में ज़रतुस्म के वचन 'नेस्त एजद मगर यजदन” का प्रभाव स्पष्टतया 
दीखता है। कुरान का प्रत्येक अध्याय (नव के अतिरिक्त) “बिस्मिछाह 
रहिमाने रहीम! शब्दों से प्रारम्भ होता है, और ये शब्द “बनाम 
यजदुन बच्िशे गर ददर” आदि ज्ञरतुस्तनियों के शब्दों की, जिनसे प्रत्येक 
ज़रतुख्ती अपनी पुस्तक प्रारम्भ करता है, याद दिलाये बिना नही 
रहते । मुसलमानों को नमाज़ भी अवेस्ता क्री ईश-प्राथना के आधार 
पर है। 

भाषा सास्य तथा सासकृतिक साम्य के आधार पर प्राचीन यूनान व 
रोम के निवासियों को आयो की एक शाखा कहा जा खकता है। इस 
सम्बन्ध में सभी इतिहासकारों का एक मत है। प्राचीन यूनानियों के 
सम्बन्ध में सिनोबल (एण्शण्ट सिविल्िजेशन! प्रष्ध १००-१०१) 
लिखते हैं--जो लोग इस छोटे-से सुन्दर देश में आ बसे थे, वे 
हिन्दुओं व पारसियों से सम्बन्धित आये थे व उन्हीं के समान एशिया « 
के पव॑तों से या कैसिपियन समुद्र की परवर्ती तृणाच्छादित भूमि से 


जब 


विदेशों ये भारतीय सरकृति २४७ 


आये थे। यूनानी इस लम्बी यात्रा को, जो कि उनके पूर्वजों ने की थी 
भूल चुके थे । वे कहते थे कि इस भूमि के टिड्डी दुल के समान हम 
भी यही के है । किन्तु उनकी भापा तथा उनके देवताओं के नामों के 
कारण उनके आय होने से शका का लेश भी नहीं रहता ।” यूनान के 
प्राचीनतम निवासी मवेशी, भेड आदि पालते थे तथा दूध व माल 
खाते थे । वे सामूहिक रूप से घूमते फिरते थे और हमेशा हथियारबन्द 
रहते थे । वे प्रकृति को मिन्न-सिन्न देवताओं के रूप मे पूजते थे, जो कि 
इस प्रकार हें--ज्यूस, हेरा, एथिना, अपोलो, आर्टेमिस, हमिस, हेफेल- 
टस, एफ्रोडाइट, पोज़ीडन, डायोनिसस इत्यादि । इन देवताओं के 
मन्दिर रहा करते थे, जहाँ डनकी पूजा की जाती थी। इन देवताओं के 
काय, शक्ति आदि भिन्न-भिन्न थे तथा उनका निवास-स्थान हिमाच्छा- 
दित ऑलिम्फस पर्वेत था। इस परत पर कोई भी सत्य॑ नहीं पहुँच 
सकता था । 

प्राचीन रोम के निवासियों का धर्म यूनानियों के घसं से भिन्न नहीं 
था। वे लोग भो यूनानी देवताओं को बदले हुए नामों से पूजते थे । 
वहाँ मूर्ति-पूजा भी प्रचलित थी । वे देवता वेंदिक देवताओं के समान 
मालूम होते हैं। भारतीयों तथा यूनानियो के समान रोसम-निवासी भी 
आत्मा के स्वतन्त्र अस्तित्व को सानतें थे ओर मु्दों को जलाते थे। वे 
लोग झुतक श्राद्ध सी करते थे 4 इस सम्बन्ध में सिनोबल (“एन्शण्ट 
सिविल्िजेशन” पृष्ठ २३४-२१४) ने जो-कुछ लिखा है वह विचारणीय 
हे---/“इसलिए जीवित व झत दोनों के लिए महत्वपूर्ण था कि सब 
रस्सें अदा की जायें । रूत व्यक्ति के परिवार के व्यक्ति एक चिता बनाते 
ओर उस पर शव को जलाते थे, तथा राख को एक पात्र में रखकर किसी 
स्थान से गाड देते थे । यही उन आत्माओं का मन्दिर माना जाता था, 
जो झत्यु के पश्चात्‌ देवता बन जाते थे । वर्ष के निश्चित दिनों मे सूत- 
भ्यक्ति के सम्बन्धी इस स्थान पर भोजन लेकर आते थे, क्योकि उनका 
विश्वास था कि आत्मा को भोजन की आवश्यकता पडती है। यहाँ 
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जमीन पर दूध तथा सुरा डडेल दी जाती थी, और बलि-पशु का मास 
जलाया जाता था। दूध व रोदियो के बरतन वही छोड दिए जाते थे। 
ये सतक क्रियाएँ बहुत समय तक जारी रखी जाती थी । भ्रत्येक परिवार 
को यह सब करना पडता था ।”! 

रोम के निवासी अग्नि के भी पूजक थे, जो उनके घरों मे तथा 
स्ावंजनिऊ स्थानों मे हमेशा जला करती थी, जिसमें सुगन्धित द्वव्य 
आदि डालकर हवन किया जाता था। भोजन करने के पहले प्रत्येक 
रोम-निवासी यज्ञ-वेदी के देवता को धन्यवाद देता था और भोजन तथा 
सुरा का थोडा भाग उसे प्रदान करता था। यह भारत के बलियैश्वदेव 
का ही विक्ृत स्वरूप है। होरेस के समान नास्तिक सी भोजन करते 
समय यह सब-कुछ करता था। यूनानियों के समान रोम-निवासी भी 
विवाह को धामिक कृत्य समझते थे, क्‍योंकि धर्म की आज्ञा थी कि 
वंशोच्छेद न होने पाए । इसलिए अरत्येक रोम-निवासी विवाह के समय“ 
कहता था कि मे सन्तानोत्पत्ति द्वारा वशसात्यय की रक्षा के लिए विवाह 
करता हूँ। यहाँ हमें पारस्करादि गुक्यसूत्रों के 'प्रजा सजनयावहे' 
आदि वचनों की याद सहसा आ्रा जाती है। आज भी शाखीय विवाह- 
पद्धति के अनुसार वर-वधू दोनों को यह प्रण करना पड़ता है कि सन्तानो- 
त्पत्ति के लिए ही हम विवाह करते है, नकि इन्द्रिय-लोलुपता के 
शिकार बनने के लिए | इस प्रकार प्रप्वीन रोम के रीति-रिवाजों पर 
भारतीय झलक स्पष्ट दिखाई देती है। 

प्राचीन यूनान व रोम के दाशनिक सिद्धान्तों पर भारतीय दर्शन 
की छाप स्पष्ट ही है। यूनान के प्रारम्भिक दश्शन शास्त्र पर भारतीय 
दर्शन का प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है । विश्व व ईश्वर का ऐक्य, 
अनेकत्क का मिथ्या आभास, मानस-शक्ति व वैयक्तिक अस्तित्व का 
तादातम्य आदि 'एलेटिक्स' के सिद्धान्त उपनिषदों व वेदान्त दर्शन _ 
में पाये जाते हैं। एम्पिडोक्लीज के सिद्धान्तो मे साख्य का प्रकृति दे. 
अनादित्व और अनंतत्व का सिद्धान्त स्पष्ट दीखता है। पाइथागोरस 
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के धार्मिक व वैज्ञानिक सिद्धान्तों पर भारत का कितना प्रभाव है, यह 
तो सर्वमान्य है। उसका पुनर्जन्म व पद्मतर्व के सिद्धान्त को मानना, 
तथा उसके नाम से विख्यात रेखागणित के सिद्धान्त का उसके भी 
पहले आपस्तम्ब, बौबायन आदि शुल्वसून्रों मे पाया जाना इस सन्तव्य, 
की पुष्टि करते हैं। प्राचीन यूनान की जनश्रुति के अनुसार गरेल्स, 
एम्पीडोक्कीज एनेनेगोरस, डेसोक्रायटस आदि विद्वानों ने दशनशास्त्र का 
अध्ययन करने के लिए भारत की यात्रा की थी (मेकडॉनेल “सस्कृत 
लिट्रेचर” पृष्ठ ४९२) । इस सम्बन्ध में सर विलियम जोन्स (“बक्स! 
4।३६६०) कहते हैं--““दु्शनशास्त्रों के बारे से यद्द कहना पर्याप्त होगा 
कि न्याय तथा पेरिपेटेटिक, वेशेषिक व आयोनिक, वेदान्त व पत्लेटो- 
निक, साख्य व इंटेलिक, योग और स्टोहक दर्शनों में समानता दिखाई 
देती है, जिससे गौतम की एरिस्टॉटल ले, कणाद कौ धेल्स से, जेमिनि 
की सॉक्रेटीज से, व्यास की प्लेटों से, कपिल की पाइथागोरस से तथा 
पतक्नल्ति की ज्ेनो से तुलना हो सकती है ।” नियोप्लेटोनिस्ट दुशन के 
शआ्व्समा और प्रकृति का स्वतन्त्र अस्तित्व, दु ख़ का प्रकृति से सम्बन्ध 
न्‌ कि आत्मा से, आत्मा का तेज से तादात्म्य आदि सिद्धान्त साख्य के 
सिद्धान्तों से सम्बन्धित किये जा सकते हैं। इसलिए यह कहा जा 
सकता है कि सारूय दर्शन ने नियोप्लेटोनिस्ट दर्शन (ईसा की प्रथम 
कुछ शताब्दियाँ) को प्रभावित कियाँ था, क्योंकि उस समय भारत और 
मिस्र में ज़ोरदार व्यापार होत॥था । ईंसाइयों के 'नास्टीसीजम' पर भी 
जो कि ईसा की दूसरी व तीसरी शताब्दी में जोरदार था, 
भारत का प्रभाव पडा है। आत्मा और प्रकृति का पारस्परिक विरोध, 
“बुद्धि मन आदि का स्वतन्त्र अस्तित्व, आत्मा “व तेज का तादात्म्य, 
मनुष्यों का फेनामेटिकॉय, सायकिकॉय, हायलिकॉय आदि सिद्धान्त 
सांख्य दर्शन से लिये गए हैं। सिरिया के नॉस्टिक द्शनिक बाड़े- 
सनिस ने भारतीय दाशनिकों से भारत के बारे में बहुत जानकारी प्राप्त 
की थी । वह जैसा कि साख्य दशन का सिद्धान्त है, लिड्ड-शरीर का 
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श्रस्तित्व भी मानता था। नॉस्टिका ने स्वग की भावना भी बौद्ध घर्म 
से ली है। वर्तमान काल से भी उपनिषदों के दाशंनिक तत्त्व शोपनद्वार, 
हटमेन आदि जमन दाशंनिकों के मन पर श्रमिट प्रभाव डाले बिना 
नहीं रहे । 

पाश्चात्य जगत्‌ विज्ञान व साहित्य के क्षेत्र मे भी भारत का कुछ 
कम ऋणी नहीं है। यूनानी गणित विद्या चिकित्सा शाख्र आदि पर 
भारतीय प्रभाव के चिह्न श्राज भो दिखाई देते हैं। भारतीयों द्वारा 
शोधे गए अछ्छोी व 'सशून्य-द्शाश-गणना-विधि' का उपयोग आज भी 
समस्त ससार में हो रहा है । इस गणना-विधि का, न केवल विश्व ही 
गणित-विद्या पर, बल्कि सांस्कृतिक विक्रास पर कितना भारी 
प्रभाव पढा है, इसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती। भारतीय शुल्व- 
सूत्र व यूनानियों के अन्धों मे रेखागणित-सम्बन्धी इतनी समानता है 
कि गणित-विद्या के इतिहासकार केण्टोर को सान लेना पडा कि यूनान 
व भारत सें अवश्य परस्पर आदान-प्रदान हुआ है । उसके मतानुसार 
शुल्वसूत्रो पर हेरो (ई० पू० २१५) के रेखागणित का प्रभाव ईं० पू० 
प्रथम शताब्दी पर पडा है | किन्तु शुल्वसूत्र तो हेरो के कितने ही 
पहले के हैं व भारत मे रेखागण्त का प्रारम्भ यजुवेद व बाह्मण-गन्थों 
के काल से होता है, क्योकि उनमे यज्ञवेदी बनाने की विधि, उसके 
आकार आदि का वर्णन है। अतएंव यद्द स्पष्ट हे कि भारत ने ही इस 
क्षेत्र से यूनान को प्रभावित किया था । खोज से पता चलना है कि यूना- 
नियों का 'मेटिरिया सेडिका', यहाँ तक कि “चिकित्सा-शाख्त्र के पिता! 
हिप्पोक्रंटीज़ का भी, भारतीय आयुर्वेद के अन्धथो के आधार पर 
बना था। 5 

यूरोप के माध्यमिक युग में भी भारत के विज्ञान, साहित्य आदि 
ने यूरोप को प्रभावित किया था | इस बार यह काम अरबों द्वारा किया 
गया था। अरब ब्रिद्वानों ने भारतीय विद्याओं को सीखकर उनका प्रचार 
स्पेन के विश्वविद्यालयों द्वारा यूरोप भर मे किया । इस समय अरबों का - 
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साम्राज्य उत्तर अफ्रीका व दक्षिण यूरोप के स्पेन आदि देशों तक फेला 
था। स्पेन के सेलेमेनका आदि के विश्वविद्यालयों मे भारतीय विद्या- 
निष्णात अरब आचायों के चरणों मे बेठकर भारतीय ज्ञान प्राप्त करने 
के लिए यूरोप के विभिन्न भागों से विद्यार्थी आते थे । अकृगणित, बीज- 
गणित, रेखागणित, त्रिज्यामिति, चिकित्साशास्त्र आदि के ज्ञान के क्षिए 
अरब विद्वान्‌ स्वत ही अपने को भारत का ऋणी मानते है। अरबी 
भाषा मे अड्डो के लिए 'हिसा! ( हिन्दसा ) शब्द प्रयुक्त किया जाता 
है, जिससे स्पष्ट है कि उन्होंने अड्ड-ज्ञान भारत से ही प्राप्त किया था। 
अबुजाफर व अलबेरुनी के समान अरब विद्वान यह स्पष्टतया स्वीकार 
करते हैं कि 'सशून्य दशाश-गणना-विधि' के शोध का श्रेय भारतीयों को 
ही मिलना चाहिए | इस सम्बन्ध में 'एनसायक्रोपीडिया ब्रिटेनिका” में 
जीरो? पर लिखे गए लेख में लिखा हे--“जो कुछ निश्चित है, वह 
यह है कि हमारो 'सशून्य दुशाश-गणना विधि” अपने पूर्ण विकसित रूप 
मे, जिसके कारण 'एबेकस” के खानो के बिना भी हम सख्या गिन सकते 
है, भारत से उत्पन्न हुईं है। भारतीयों से यह विधि ज्योतिष के टेबलों 
के साथ ईं० स० ७०३ के लगभग भारतीय राजदूत द्वारा बगढाद लाईं 
जाकर अरबों के पास आईं । किसी तरह 8वी शताब्दी के प्रारम्भ में 
सुप्रसिद्ध अब्ुजाफर मुहम्मद अल खारिज्मी ने इस विधि को अरबी 
भाषा से समझाया | उस समय से यह धीरे धीरे अरबी जगत्‌ में फैलने 
लगी । यूरोप में बारहवीं शज्ञाब्दी मे यह विधि अपने सर्वाज्ञ रूप में 
अरबो से आप्त की गई थी, व इस पर आश्रित अद्भडगणित अल्गोरित- 
मस', 'अलगोरिथ्म” आदि नामों मे जाना जाता था | यह आश्चय जनक 
शब्द 'अलखारिज्मी” के परिवर्तित रूप के सिवाय और कुछ नहीं है, 
जैसी कि रेनार्ड ने कल्पना को थी | उक्त गणितज्ञ के ग्रन्थ कौ केम्बिज- 
स्थित हस्तल्िखित प्रति के प्रकाशित होने पर उपरोक्त कथन को पुष्टि 
मिली है | खारिज्मी के अकृगणित की रीतियाँ बाद के पूर्चीय अन्‍न्थो मे 
सरल बनाई गईं थीं | पिसा के लियोनार्डो ने पश्चिम से व मेक्सिसस 
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पलेनेडिस ने पूर्व मे इन सरत्न रीतियों का प्रचार ऊिया | अरब “सिफ्र! 
के ल्विए ल्वियोनाडों द्वारा प्रयुक्त किये गए “जेफिरो' (2००४०) से ही 
अग्रेजी का जीरो (००) शब्द बना मालूम होता है । 
प्राचीन अरब के सम्पूर्ण चिकित्सा-शाखत्र का मूल आधार आयुर्वेद 

के सस्क्रत ग्रन्थो का अरबी अनुवाद दे । ऐसा कहा जाता है कि 
बगदाद के खल्ीफाओं ने बहुत से संस्कृत ग्रन्थों का अनुवाद अरबी मे 
करवाया था। इस प्रकार अरब के चिकित्सा-शाखत्र का सून्नपात हुआ । 
चरक का नाम लटिन भाषा तक मे पहुँच गया था। अनुशीरवाँ का 
समकालीन बेजोयेह आयुर्वेद का अध्ययन करने भारत आया था। ईसा 
की आठवीं शताब्दी मे अल मन्सूर ने कितने ही सस्क्ृत अन्‍्थों का 
अरबी मे अनुवाद किया | खल्लीफा हारूनल रशीद ने भारतीय वेदयो 
को अपने दरबार से आमन्त्रित किया था। इस प्रकार अरब लोग 
सचिकित्सा-शासत्र के ज्ञान के लिए भारत के ऋणी है, जिसका प्रचार 

उन्होने यूरोप मे भी किया। इस सम्बन्ध मे मेकडॉनेल (“सस्कृत 
लिटू चर”, पृष्ठ ४२७) ने लिखा है--/ईसा के सात सौ वर्ष पश्चात्‌ 
अरबो पर भारतीय आयुर्वेद का जबरदस्त प्रभाव पद है, क्योंकि 
बगदाद के खल्लीफाओं ने तद्विषयक कितने ही संस्क्ृत-अन्थों को अरबी में 
अनुवादित करवाया । चरक व सुश्षुत के ग्रन्थ ईंसा की आठवी शताब्दी 
के अन्त के लगभग अरबी मे अनुवादित किये गए, और ईसा की दसवीं 
शताब्दी के सुप्रसिद्ध अरब हकीम अलरजी द्वारा प्रमाण-गअन्थ माने 
जाकर उद्धत किये गए है। यह अरबी चिकित्सा-शासत्र ईसा की सन्नहवी 
शताब्दी तक यूरोप के वेद्यों के लिए प्रमाणभूत रहा। यूरोपीय बेच 
भार तीय आयुर्वेद-प्रन्थो'के लेखकों को भी बहुत मानते होगे, क्योकि 
अरब लेखक इब्नसीना, अल्लरजी, इब्नसरफ्यू आदि के अन्थों के 
स्तेटिन अनुवाद में चरक का बार-बार उल्लेख आता है । आधुनिक 
काल से भी यूरोपीय शल्य-विद्या ने “हिनोप्लेस्टी! के ऑपरेशन! 
ज्ञान गत शताब्दी में भारत से प्राप्त किया ।” 
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साहित्यिक ज्षेत्न मे भी आचीन भारत का यूरोप पर प्रभाव स्पष्टतया 
इष्टिगोचर होता है। प्राचीन यूनान की कुछ कथाओं पर भारतीय कथा- 
साहित्य का प्रभाव दिखाई देता है | किन्तु मध्यकालीन यूरोप के कथा- 
साहित्य पर यह प्रभाव बिलकुल ही स्पष्ट दिखाई देता है। यह प्रभाव 
भी अरबों के ही कारण था। ईरान के सेसानियन राजा खुसरू 
अनुशीरवों (ईं० स० ९३१-इ० स० ९७६) ने सस्क्ृत पद्चतन्त्र का 
अनुवाद बरक्षोईं नामी इरानी हकीस द्वारा पेहेलवी भाषा में करवाया । 
ईं० स० ९७० से उसका अनुवाद सिरिक भाषा मे किया गया। ईसा 
की वी शताब्दी में पशञ्नतन्त्र के पेदेलवी अनुवाद का अरबी में अनु- 
वाढ किया गया । यह अरबी अनुवाद अत्यन्त ही महत्त्व का है, क्योंकि 
इस पर से बहुत से अनुवाद फ़िये गए, जेसे बाद का सिरिक भाषा में 
अनुवाद ( टू ० स० १०००५ ), यूनानी मे ( दूं ० स० ११८० है. 
फारसी मे ( ईं० स० ११३० ) व दूसरी बार फारसी में 
(ईं० स० १४३४), प्राचीन स्पेनिश भाषा से (ई० स० १२२१), हित्र 
भाषा से ( ई० स० १२३१) । यूरोप के मध्यकालीन साहित्य को बनाने 
मे इन अलुवादों का पूरा-पूरा हाथ था । पत्चतन्त्र के अजचुवाद की चोथी 
आवृत्ति केपुआ के जॉन द्वारा किये गए हित्र अनुवाद के लेटिन अनु- 
वाद (हं० स० १२७०) के रूप में हुईं। इस अलुवाद का नाम 
“डिरेक्टोरियम हा मेनी हिंलो' था। इस पर से 'डास बुश डर बेइल- 
फेल डर अल्टेन वायसेन! कमी जमंन अनुवाद किया गया, जो सववे 
प्रथम इं० ख० १४०१ में छुपवाया गया । उल्म नगर मे इस अनुवाद 
के ईं० स० १४८३ से १४८६ तक चार सस्करयु व ई० स० १४६२ 
तक तेरह सस्करण ओर निकले । “डिरेक्टोरियम! से इटेली भाषा से 
अनुवाद' किया गया, जे० ई० स० १५९५२ में व्हेनिस नगर में छुपवाया 
गया । इसी अनुवाद से ईं० स० १६७० में सर टॉमस नॉथ ने अग्नज्ी 
भाषा में अनुवाद किया । इस प्रकार इस अग्नेज़ोी अनुवाद वसूल 
सस्कृत के प्रथम अनुवाद के सध्य अनुवादों की पाँच आवृत्तियों मे एक 
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हज़ार वर्ष का अन्तर हो जाता है। दमश्क के जॉन द्वारा यूनानी भाषा 
मे लिखित 'बरलाम व जोसेफेट्स” का कथा संग्रह भारतीय कथा 
साहित्य के पाश्चात्य देशो मे प्रचार के इतिहास में अत्यन्त ही महत्त्व 
पूर्ण है। यह जॉन ईसाई था व खत्लीफ अल मन्सूर (६० स० ७१३- 
७७४) के दरबार मे रहता था, जबकि 'कालिलाह व दिमनाह”” 
का अनुवाद अरबी भाषा मे जिया गया था। जॉन द्वारा लिखित 
पुस्तक धीरे-धीरे ईसाई मत की धमं पुस्तक बन गई, ओर वह मध्य युग 
में एशिया व यूरोप की बहुत सी भाषाओं मे अनुवादित की गई। इसमे 
सारतीय कथाएँ स>हीत की गईं दै। कथानायक भी बोबिसत्त्व के 
अतिरिक्त और दूसरा नही है, क्योंकि जोसेफेट उसी का विकृत रूप है, 
यह जोसेफेट ग्रीक व रोमन चर्च मे ईसाई सन्‍त के पद तक पहुँच गया, 
यहाँ तक उसका एक दिवस भी निश्चित कर दिया गया--भ्रीक चच्े 
से २६ अगस्त व रोमन चर्च मे २७ नवम्बर। यथार्थ में, विश्व के 
धामिक इतिहास मे यह बडे ही आश्चय की बात है कि बोद्ध धर्म का 
बोधिसत््व ईसाई-मत मे एक महान्‌ ईसाई सन्‍त मान लिया जाय । 
कथा-साहित्य के साथ-ही-साथ शतरञ्ञ ( चतुरज्ज ) के खेल ने भी 
भारत से अपनी पश्चिमी यात्रा प्रारम्भ कर दी थी। यूरोप के सध्य- 
कालीन सामन्‍्त, जिन्हे कुछ काम न,था व जिनके लिए समय बिताना 
भी मुश्किल था, इसी शततरञ्ष के खेल को खेलकर तथा पञ्चतन्त्र को पढ- 
कर अपना समय बिताते थे। सचसुच मे यह प्राचीन भारत के लिए 
गौरव की बात है कि वह मध्यकालीन यूरोप के निकस्से सामन्‍तों को 
काल-यापन की मनोरक्षत्र व शिक्षा से परिपूर्ण सामग्री प्रदान कर सका। 
प्राचीन लेख--बेबिलोनिया, मिख॒ आदि के प्राचीन लेखों से 
सारतीय सस्क्ृति के पाश्चात्य देशों पर प्रभाव का स्पष्टीकरण होता है। 
पश्चिमी एशिया, उत्तर अफ्रीका आदि के विभिन्न प्रदेशों में आये लोग 
हँ० पू० १८०० वर्ष के लगभग बस गए थे | बेबिल्ञोनिया, मिस्र आदि 
के प्राचीन लेखों से इस कथन की पुष्टि होता है। ई० पू० १७६० वर्ष 
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के 'केसाइट” जाति के लेख मिलते हैं, जिनमे उनके राजाओों के नाम 
डल्लिखित हैं। उन नामो में वैदिक देवताओं के नास आश रूप से दिखाई 
देते है, जेसे 'सुरियस', 'मरुत्तस”, “बगल? आदि । इन केसाइट लोगों 
ने रथ में घोढे जोतने की प्रथा बेबिल्लोनिया आदि से प्रारम्भ की थी ) 
धोडे के अर्थ में प्रयुक्त किया जाने वाला बेबिलोनिया की भाषा का सुस॒' 
शब्द सस्कृत के अश्व शब्द से बना मालूम होता दे। केसाइट-लेखों के 
तीन शताब्दी बाद के टेल-एल-अमर्ना के राजकीय पत्रों (ह्० पू० 
१४०० वर्ष के लगभग ) से मालूम होता है कि पतश्चिसी एशिया के 
मिटाज्ञी लोगो पर यूफेटिस नदी के ऊपरी किनारे के भाग में आरयवश 
के राजा राज्य करते थे। इन राजाओं के नाम पुणतया भारतीय थे, 
जैसे सुत्तनं, दसरत्त, अतंतम, तथा ये राजा वेद्क देवताओं के उपासक 
थे । इन्हीं पत्रों में सरिया व पैलस्टाइन मे राज्य करने वाले भारतीय 
राजाओं के नाम भी डछिखित है, जेसे 'येनोम का बिरिदास', 'कीलह 
का सुवरदत”, 'तानाश का यसद॒त', 'तिरबशान का अतेमान्‍्य' इत्यादि । 
ईं० स० १६०७ मे विक्लर ने यह प्रमाणित किया कि ई० पू० १३६० 
के एक सन्धि-पत्र मे साक्षी रूप से जिन देवताओं का आह्वान किया गया 
है, उनमे चार वेदिक देवता भी हैं, जेसे इन्दू-अ-र' ( इन्द्र ), 
“डरुव-न! या “अ-रु-न! ( वरुण ), “मित्र” व “नासत्यः। कुछ वर्षों पूर्व 
एशिया मायनर के बोगेसकुईं स्थान से प्राचीन हिद्दाईट-लेखों मे कुछ 
प्राचीन मिटाज्ञी लेख मित्ने है। उनमे अश्व-पात्तन के विषय में ल्लिखा है 
ओर “ऐेकवर्तेन्त वसन्न सत्र” आदि बचना में 'ऐक', 'तेरस्‌? , 'पंजस',सत्त' 
नव” आदि भारतीय सख्याओं का उल्लेख है। इन लेखों से यह भी 
ज्ञात होता है कि उस समय भिठात्नी लोगों मे योदाओं की एक जाति 
थी, जो 'मरन्न! कहलाती थी। इस शब्द को ससकृत के 'सत्र' शब्द से 
सम्बन्धित किया जाता है ( चाइल्ड--दी आयनन्‍्ल', एष्ठ १८-२३ » । 
प्राचीन मिख के एखनॉटन नासी राजा के राजत्वकाल के पहले हिक्साँल 
नासी विदेशी जाति ने आक्रमण किया और उसने मिल्ल मे रथ के उप- 
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योग का श्रीगणंश भी किया। एखसनॉटन का एकेश्वरवाद जो सिख के 
लिए बिलकुल ही नई बात थी, कदाचित्‌ हिक्‍्साँस-आक्रमण का फल 
हो, क्योकि हिकक्‍्साँसल आये थे व एकेश्वरवाद को भल्ली भाँति अपना 
चुके थे । हिकक्‍्साॉस लोगो के आय होने मे किसी ऐतिहासिक को सन्देह 
नही है। इन सब ऐतिहासिक प्रमाणों से स्पष्ट है कि ईसा के लगभग 
१५०० था १६०० वे पू्वे पश्चिमी एशिया मे भारतीय आर्यों का प्रभ्ुस्व 
जम गया था और उन्होने वहाँ की संस्क्ृति को भी प्रभावित किया था । 
इस प्रकार प्राचीन काल से ही पाश्चात्य देशों पर भारतीय सस्कृति के 
प्रभाव के चिह्न स्पष्टतया दृष्टिगोचर होते है । 

पूर्वीय देशों मे भारतीय संस्कृति--पश्चिमी देशों के खमान 
पूर्वीय देशों पर भी प्राचीन काल मे भारतीय ससक्ृति की जबरदरुत 
छाप पडी थी, जिसके चिह्ठ आज भी वतंमान है। इस काय मे बौद्ध- 
धर्म का बडा भारी हाथ रहा है। चीन के इतिहासकारों के मतानुसार 
ईं० पू० २१७ वर्ष के लगभग बोद्-प्रचारक चीन में पहुँचे थे और अपने 
धर्म का प्रचार करने के अपराध मे गिरफ्तार कर लिये गए थे। इसके 
कितने ही समय पश्चात्‌ चोनी सम्राट्‌ ने एक बार सपने में देखा कि 
धुक पीले देवता पूजा चाहते है। राज्य के ज्योतिषी ने इस सपने का 
यह मतलब निकाला कि पीले देवता से गोतम बुद्ध का तात्पय है। 
इस पर सम्राट्‌ ने भारत से बौद्ध भिक्ष बुलवायरे और ईं० स० ६७ मे 
भारत से काश्यप व मातड्ञ नाम के दो भिक्ष"सारत से चोन भसिजवाये 
गए। इस प्रकार चीन में बौद्ध-घ्म का प्रचार प्रारम्भ हुआ | बौछ- 
साहित्य का चीनी भाषा में अनुवाद किया जाने लगा । परिणामत चीन 
मे बोद-घर्मं की जे मजबूत होने लगीं । किन्तु कन्फ्यूशियस का मत 
इसके मार्ग में रोडे अटकाने लगा, क्योकि बौद्ध सिद्धान्तों के अनुसार 
संसार को छोडकर मिक्ु का जीवन व्यत्तीत करना पडता था | इस विरोध 
के कारण लगभग दो शताब्दी तक किसी भी चीनी को बौद्ध सझ् मे 
सम्मिलित होने की अनुमति नहीं दी जाती थी। किन्तु भारत से बौद्ध 
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भिक्षु बराबर चीन जाते ही रहे । उनके प्रयत्नों के परिणामस्वरूप ईसा 
की चौथी शताब्दी में चीनियो को बौद्ध सड्ठ में सम्मिलित होने की 
अनुमति मिल गई । अश्रव चीनियो ने भी भारत की पवित्र भूमि की 
यात्रा आरम्भ कर दी । सुप्रसिद्ध बोद सिक्ु कुमारजीव चीन में ही था, 
जबकि चीनी बोद्ध यान्नी फाहियान भारत सें आया था। ईसा की यर्वी 
शताब्दी मे, जब इत्सिग, जो एक चीनी बौद्ध यात्री था, मारत की यात्रा 
कर रहा था तब उसे भारत में कितने ही चीनी भिक्ु मिले, जो पवित्र 
भारत-भूमि के दर्शनों के लिए आये थे। इस प्रकार चीन स॑ बोद्द धर्म 
का प्रचार व प्रसार स्पष्ट हो जाता है। इस सम्बन्ध में रेचे० जोसेफ 
एड्किन्स ( जनल आफ दी रॉयल पशियाटिक सोसायटी, अक्टूबर 
१६३३, पृष्ठ ८६७-६००) कहते है--“चीन से जो बौद्ध-धर्म का विकास 
तीघ्र गति से हुआ था वह निकट्वर्ती देशों से छिपा नहीं था । चीन के 
राजा शुज्ञवेनटि के राजत्वकाल मे, जिसने तीस वर्ष से अधिक राज्य 
किया और जिसका अन्त ईं० स० ४२५३ में हुआ, भारत व चीन के 
मध्य-स्थित देशों के राजदूत चीन पहुँचे थे। उनके चीन जाने का उद्देश्य 
यह था कि वे चीन में बोहू धर्म के विकास के लिए वहाँ के राजा को 
बधाई दे, जिससे भविष्य में जुनके देशों का चीन से घनिष्ठ सम्बन्ध 
स्थापित हो जाय, क्‍योंकि वे भी बोद्ध धर्म के अलुयायी थे । इस राज- 
वश के इतिहास मे अरबंन के राजा पिशनवर्मा का उक्त चीन-सम्राद्‌ को 
भेजा हुआ पन्न आज भी सुरक्षित है ।” 

भिन्न-भिन्न चीनी सम्राों के राजत्वकाछ में बौद्ध धम्ं की कभी 
उन्नति और कभी अवनति होती रही । इंसा की सातवीं शताब्दी तक 
बौद्ध धर्म के विकास को कोई विशेष घक्का नहीं पहुँचाया गया । इसके 
पश्चात्‌ राष्ट्रीय धर्म तथा गाहस्थ्य जीवन पर अधिक प्रम होने के कारण 
ऐसा राज-नियम बनाया गया, जिससे स्गभग ३२००० चीनी बौद्ध 
भिक्तुओ को जबरदस्ती गृहस्थ बनना पडा। ईसा की 28वीं शताब्दी में 
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भिक्षुओ को गुहर्थ बनना पडा । इंसा की १०वीं शताब्दी मे ३५,००० 
बोद्ध मन्द्रि बन्द कर दिये गए । इतना सब करने पर भी चीन से बौद्ध 
धर्म न निकाला जा सका। किन्तु उसे वहाँ के राष्ट्रीय धर्म 'टाओोइज्म' 
के साथ कुछ आदान-प्रदान करना पडा | उसके कुछ देवता बोद्ध धर्म 
में अपनाये गए व उसने बोद्ध मठ-प्रथा को अपना लिया। अब कोई 
भी बौद्ध भिकछ किसी भी रुकावट के बिना गुहस्थाश्रम में प्रवेश कर 
सकता था | इस प्रकार बौद्ध धर्म चीनियों के जीवन में ओत प्रोत हो 
गया, जेसा कि आजकल भी है। 

तिब्बत मे बोद्ध धर्मं का प्रचार कुछ आकस्मिक कारणों से हुआ । 
ई० स० ६३२ के लगभग वहां स्ट्रागसेन नामी सशक्त ओर महः्वाकाक्षी 
राजा राज्य करता था उसकी इच्छा चीन व नेपाल से वेबवाहिक सम्बन्ध 
स्थापित करने की हुईं, जहाँ के राजा पूर्णतया बोद्ध थे । इसलिए, वहाँ 
की राजकुमारियों के लिए. उसे भारत से बोद्ध भिक्ष बुलवाने पडे। 
सुप्रसिद्ध चीनी यात्री ह्यएनसेग के समय में तिब्बत में बौद्ध धर्म का 
प्रचार आरम्भ हो चुका था। उसने तिब्बत के उस राजदूत को देखा 
था, जो अपने देश को बोड साहित्य ले जाने के लिए भारत आया 
था। स्ट्ररगसेन से छठी पीढी के राजा के राजत्वकाल में नालन्दा का 
पद्म सम्भव नामी बोद भिक बोद धर्म की देख-भाल के लिए तिब्बत 
बुल्नवाया गया था। बिहार व बद्स्‍ाल के बीड्ध श्वम पर तान्त्रिक प्रभाव 
पडने के कारण तिब्बत का बौद्ध धर्म विक्ृत हो गया । वहाँ ई० स० 
७४६ मे पहला बौद्ध मठ बनवाया गया। उस समय तिब्बत का राष्ट्रीय 
धर्म 'बॉनपूजा' था। इसमें भूत, पिशाच, शिव आदि की पूजा की 
जाती थी, तथा मनुष्यों को भी बलि दिया जाता था। ऐसी भूमि से 
बौद्ध धर्म सरलता से अपने पेर जमा सका, किन्तु वहाँ का मौलिक धर्म 
पूतया निकाला न जा सका। ईसा की ६वीं शताब्दी मे बौद्ध अन्धों 
का अनुवाद तिब्बती भाषा मे किया गया, तथा भिक्षु व भिक्षुणियों को 
राजोचित अधिकार दिये गए । ईसा की १०वीं शताब्दी मे बौद्ध घम 
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के विकास को जरा वक्ता लगा, क्योकि उस समय का राजा बाद धर्म 
के विपरीत था, किन्तु थोडे ही समय में वह मार डाला गया। ईसा 
की १४वीं शताब्दी मे तिब्बत मगोल्लों के अधिकार में गया । मगोलों 
सम्राट कुबलाखाँ बोद्ध धर्म के राजनीतिक महत्व को समर गया और 
उसने मगोत्तिया मे इसके प्रचार का आदेश दिया | इस इकार मगो- 
लिया मे भी तिब्बती बोदढ धर्म (“लामाइज्म) का प्रचार हो गया । 
ईसा की १९ वीं शताब्दी से साग-कापा लामा ने बौद्ध धर्म को सुधारा 
ओर उसके सगठन को अधिक कडा बनाया । उसने इस सिद्धान्त को 
प्रतिपादित किया कि प्रत्येक लामा प्मसम्भव का अ्रवतार है | इसके 
पश्चात्‌ की शताब्दी मे लामा अवल्लोकितेश्वर बाधिसत्व' का अवतार 
माना जाने लगा । 

ईं० स० ३७२ के लगभग चीनियों ने कोरिया में बोद धर्म का 
प्रचार किया । उस समय कोरिया के तीन विमाग थे। उन तीनों 
विभागों ने धीरे-धीरे बौड धर्म अपना लिया | पचास वर्ष से पूरे देश 
से इस नये धर्म को अपना लिया। ई० स्र० &१२ में तीनों राजवश 
एक हो गए । यह नया राजवश बोद्ध धर्म का इतना हिमायती था कि 
उसने यह राजनियम बनाया कि किसी भी व्यक्ति के तीन पुत्रो में से 
एक को बौद्ध सट्टठ मे अवश्य ही श्रविष्ट होना चाहिए। इंसा की १६वीं 
शताब्दी मे इस राजवश का अन्त हुआ । उसके पश्चात्‌ जो राजवश 
आया, उसने बौद्ध धर्म को राजधर्स स्वीकार नहीं किया । इस अकार 
कोरिया मे बौद्ध धर्म का पहला ग्रभुत्व न रहा, तो भी आज वह वहाँ 
बहुत शक्तिशाली है । 

कोरिया से जापान भेजे गए बोद्ध प्रचारकों का पहले अच्छा 
स्वागत नही किया गया | किन्तु ईसा की ७वीं शताब्दी मै जापान के 
राजा ने बौद्ध धर्म का पक्ष ग्रहण किया और बौद्ध धर्म का प्रचार बढ़ने 
लगा | ईसा की आठवीं शताब्दी मे वहाँ ऐसा राजनियम बनाया भया 
कि शिन्‍्तों देवता बोघिसत्व के अवतार ही है। इस प्रकार ईसा की 
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१७वीं शताब्दी तक बौद्ध धर्म जापान के सास्क्ृतिक जीवन का केन्द्र 
रहा | ईसा की १७वीं शताब्दी मे डच्च वर्ग के लोगों ने कन्फ्पू- 
सियस के सिद्धान्त मान लिए , किन्तु साधारण जनता तो बौद्ध 
सिद्धान्तों को ही मानती रही | ई० ख० १८६७ तक बौद्ध धर्म का 
यह स्थान बना रहा। उसी वर्ष जापान मे क्रान्ति हुईं और उसके 
परिणासस्वरूप “शिन्तोहज्म' को राजघधर्म स्वीकार कर लिया गया। 
इससे बौद्ध धर्म को बडी ठेस लगी । फिर भी आज तक जापान मे 
बौद्ध धर्म का प्रभुत्व बना ही हुआ है, यहाँ तक कि ईसाई सत भी 
उसकी बराबरी नहीं कर सकता । 

बोद्ध अन्थ दिव्यादान से मालूम होता है कि अ्रशोक ने सोण व 
उत्तर को बौद्ध धर्म के प्रचार के लिए ब्रह्मदेश मे भेजा था। इसके 
परिणामस्वरूप, पेगु व अराकान में बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ | बह्ादेश 
की जनशभ्रुति के अनुसार ईंसा की पाँचवीं शताब्दी मे सिहलद्वीप के 
बुद्धघोष ने वहाँ बोद्ध धर्म का प्रचार क्रिया। यह बुद्धघोष पहले 
मगध मे रहता था | सिहल्लद्वीप मे उसके जीवन के बारे में जो-कुछ 
जनश्रुति प्रचलित दे, उसमे उसके बह्यदेश मे अ्रचार का कोई उल्लेख 
नही है। कदाचित्‌ उसका कोई शिष्य बह्मदेश गया हो ब्रह्मदेश के 
लोगों का अपना कोई धर्म नहीं था। अतणएुव उन्होने इस नये 
धर्म को एकदम अपना लिया। आज, त्वहाँ बौद्ध धर्म ही एक-सात्र 
धरम है। 

चीनियों के ऐतिहासिक ग्रन्थों तथ मध्य एशिया मे की गईं खोज 
के द्वारा यह स्पष्टतया ज्ञात होता है हि मध्य एशिया मे भी बौद्ध धर्म 
का प्रचार हुआ था, जहॉँ तक भारत के बौद्ध सम्राट्‌ कनिष्क का राज्य 
विस्तार था। ईसा की प्रथम छु यथा सात शताब्दियों तक वहाँ बोद 
धंसे का प्राबक्य रहा । चोनी यात्री यूएनच्वेड्न (ईसा की ७वीं 
शताब्दी ) ने इस देश का अच्छा वर्णन किया है। लौटती बार वह 
चीनी यात्री काशगर, खोटान, यारकन्द आदि होता हुआ चीन गया । 
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उसने प्रत्येक स्थान में बौद्ध धर्म को बहुत शक्तिशाली पाया। उस. 
समय वहाँ के बौद्ध मठों मे हजारों बोड भिक्ु रहते थे । यूएनच्वेड्न्‍ ने 
लिखा है कि वहाँ के लोगो में किसी प्रकार की समानता व थी । उनकी, 
वेश-भूषा, भाषा, लेखन-शेली, रीति-रिवाज आदि सब भिन्न-भिन्न थे # 
उनसे केवल बौद्ध धर्म की ही समानता थी । तु्कों ने उन सबको 
जीता और उन्हे एकता के सूत्र में बाँध दिया | फिर भी पूर्वी तुकिस्तान 
धामिक दृष्टि से तो भारत का ही एक अग था। थीरे-घीरे वहाँ ईसाई 
मत ने भी प्रवेश किया। किन्तु, वहाँ शीघ्र ही इस्लाम का पदापंण 
हुआ और उसने धीरे-धीरे बोड धमे को धर दुबाया। ईसा की १४वीं 
शताब्दी के पश्चात्‌ से इस्लाम प्रबल हो गया। 8० स्र० १७९५० से 
मध्य एशिया चीन के अधीन हो गया, किन्तु धर्म मे कोई परिवर्तन न 
हुआ । 

इस प्रकार यह स्पष्ट हो जाता दै कि पूर्वीय देशों मे बौद्ध धर्म 
का प्रचार कब व केसे हुआ | इस सम्बन्ध में कनिद्ठम (एन्शण्ट 
जॉध्राफी ऑफ इण्डिया! भूमिका, एृष्ट ३१-३६ ) लिखते हैं--“हाल 
ही मे की गई खोज के द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि वहाँ बोद 
प्रचारकों का कितना प्रभाव था। तिब्बत, चीन, जापान, मचूरिया आदि 
के साथ भारत का जो सम्बन्ध रहा, उस पर कोई टिप्पणी की आव- 
श्यकता नहीं है | यहाँ तक कि मचूरिया के दूरवर्ती लॉ नॉर्थ द्वीप से 
भी बौद्धों ने अपने घसे का प्रचार किया था ।” 

ब्राह्मण-धर्म का प्रचार--ईसा की प्रथम व ह्विंदीय शताब्दी 
में पूर्वी द्वीप समुदाय मे ब्राह्मण धर्म का प्रचार आ्रारम्म हो गया था । 
प्राचीन तामिल साहित्य मे डन द्वीपों तक की जाने चाली समुद्-यात्रा 
का उल्लेख आता है| वाल्मीकि रामायण ( किष्किन्धा काएड ४०३८ ) 
मे यव दीप के नाम से जावा का उल्लेख किया गया हैं। पूर्वी बोनियो 
में मूल वर्मा नामी किसी राजा के ईसा की चौथी शताब्दी के चार 
यूपल्लेख हॉँढे गए हैं, जिनसे ब्राह्मणों के एक उपनिवेश का उक्लेख 
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है, जिन्होंने शुद्ध बेद्क रीति से ब्रहों यज्ञ किया था। चीनी यात्री 
फाहियान के उल्लेब से भो मालूम द्वोता है कि ईसा की चौथी शताब्दी 
में जावा मे ब्राह्मण रहते थे। फाहियान (लेगी--'फाहियानः! ञआ० ३६ ) 
ने लिखा है--“इस प्रकार ६० दिन तक आगे बढने पर थे 'जवह्वीप' 
नामों देश मे पहुँचे, जहाँ नाना प्रकार के भ्रम॒पूर्ण मत व बाह्मण-घर्म 
प्रचल्षित हैं। बौद्द धर्म झा तो नाम भो नहीं लिया जा सकता ।” जावा 
में ब्राह्मण घम के प्रभाव के बारे मे 'इन्टरनेशवल्न ज्यॉपफी! (एच० एलल० 
मिल द्वारा सम्पादित, प्रष्द ६२ ) में त्षिखा है---“जावा का पश्चिमी 
भाग सुण्डानीज लोगों से बसा हुआ है, इस के पूर्वी छोर पर महुुरा 
द्वीप मदुरीज लोगों से बसा हुआ दे | सब-के-सब मलायिज है, किन्तु 
जावानोज मे हिन्दू-रक्त का अश है | इनके अतिरिक्त बहुत से चीनी, 
अरब और अन्य राष्ट्री के ल्लोग भी यहाँ रहते हें । यहाँ की तीन 
सुख्य भाषाएँ हैं, जो कि परस्पर भिन्न है। जावानीज भाषा सबसे 
अधिक विकसित व बृहत्‌ है। इसके दो रूप है--साहित्यिक और 
योल-चाल का रूप | इसकी अपनी एक लिपि भी है, जिसका उद्दम 
भारत में हुआ है । ये सब लोग मुसलमान है, किन्तु पश्चिम मे 
'पेगेनिज्म' और पूर्व में “ब्रह्मनिज्म!' से प्रभावित हैं। *  मलाया 
लोगों के बाद, जहाँ तक ज्ञात है, संवेप्रथम भारतीय यहाँ आकर बस 
गए । ईं० स० १४७८ से सुसलसानों द्वाश्ा हराये जाने के लगभग 
८०८ वर्ष पू्वे भारतीय वहाँ आये । डन्होंने अपने धर्म और अपनी 
ऊँची सं€क्ृृति का जावा व बालो द्वीपो में प्रचार किया, जोकि प्राचीन 
मन्दिरों ओर नगरों के खण्डहरों से स्पष्ट हो जाता है ।” 

बाली द्वीप में सी प्राचीन ब्राह्मणों ने अपना डपनिवेश स्थापित 
क्रिया था | यहाँ आच भो ऊझ़ितने हो प्राचोन हिन्दू-मन्दिर वर्तमान है। 
वर्तमान बालो-निवासियश्रों का धर्म ब्राह्मण धम! से बहुत मिलता-जुल्लता 
है। आज भी वे हिन्दू देवता तथा हिन्दू साहित्य को पूज्य मानते है। वे 
गाय को पविन्न मानते हैं व उसका दूब तक नहीं पीते | इस सम्बन्ध से 
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“इृण्टरनेशल ज्यॉप्रफी! ( पृष्ठ ४६३) से लिखा है--“बालिनीज़ 
मलायीज हे भोर उनमे हिन्दू-रक्ताश है। ये अभी भी ब्राह्मण-घर्म को 
मानते है, जोकि द्वीप समुदाय में कही नहीं बच पाया । उनका साहित्य 
उन्ही की भाषा में है, जो जावानीज से कुछ भिन्न है ।” 

इसके अतिरिक्त स्थाम, क्म्बोडिया, हृसडोचाइना आदि देशों पर 
भो भारतीय संस्कृति का पर्याप्त प्रभाव पडा है, जिसके कुछ चिह्ठ आज 
भी दृष्टिगोचर होते हैं। 

इस प्रकार प्राचीन भारतीयों ने अपनी संस्कृति को विश्व के विभिन्न 
भागों मे फेलाया था । 
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उपसंहार 

मानव-सस्कृति--भारतीय सस्कृति के बारे मे पिछुले प्ृष्ठो मे ज्गे 
कुछ लिखा गया है, उससे इस प्राचीन सस्क्ृति का महत्त्व समर में 
आ जायगा । इस संस्कृति पर ऐतिहासिक तथा आल्ोचनात्मक दृष्टि 
डालने से स्पष्ट होता है कि यद्यपि यह श्रत्यन्त ही प्राचीन है, तथापि 
एक प्रकार से नवीन ही है। ऋग्वेद की डष के समान यह भी “युवति 
पुराणी” कही जा सकती है। यह ससकृति ऐसे सिद्धान्तों पर आश्रित 
है, जो पुराने होते हुए भी नये हे। जिस प्रकार सूर्यादि पुराने होते 
हुए भी आज तक सानव-जीवन के लिए हितकारी हैं, अतएव नये के 
जा सकते हैं, ठीक वही हाल भारतीय सस्क्ृति का भी है। यदि बारीकी 
से विचार किया जाय तो मालूम होगा कि इस सस्क्ृति की जड में वे 
सिद्धान्त हैं, जिनसे किसी देश-विशेष या जाति-विशेष का ही नहीं, 
अपितु समस्त मानव-जाति का सतत कल्यप्ण हो सकता है। भारत 
के आचीन ऋषि-सुनियों के सामने यही बृहत्‌ दृष्टिकोण डपस्थित था 
किस्र प्रकार मानव-समाज का कल्याण हो और मनुष्य-सात्र सुखी हो । 
प्राचीन भारत के आर्थिक, सामाजिक, धार्मिक, दार्शनिक आदि 
सिद्धान्तों को यदि इस कसोटी पर कसा जाय, तो निस्सदेह वे खरे 
उतरेंगे । थे ही सिद्धान्त इस सस्क्ृति के माय हैं, तथा देश-कालादि 
से अबाधित हैं | इस दृष्टि से यदि इस्र संस्कृति को देश-कालादि से 
सम्बन्धित न करते हुए मानव-ससक्ृति कहा जाय तो अधिक उपयुक्त 
होगा । यथार्थ सें, सब विश्व व सब काल मे केवल दो ही ससस्‍्क्ृतियाँ 
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हो सकती है, जेसे मानव-सस्क्षति, जो गीता मे वणित देवी सम्पत्ति के 
धरातल पर और दानव संस्कृति, जो गीता में वर्णित आखुरी सम्पत्ति के 
धरातल पर स्थित रहती है । 
जीवन-शक्ति व विश्व-व्यापी प्रभाव--मानवता के सिद्धान्तों पर 
स्थित होने के कारण ही भारतीय सस्क्ृति इतनी श्राचीन होते हुए भी 
आज वत॑मान है, चाहे काल के प्रताप से उसका स्वरूप विक्ृत भले ही 
हो गया हो । किन्तु आज भी उसमें वह अ्रग्नि है, जिसको यदि 
देदीप्पमान किया जाय, तो उसके प्रकाश से समस्त विश्व पुन 
जगमगा उठेगा । इसी जोवन-शक्ति के कारण उसने कितने ही आधातों 
को सहन किया और अपने अस्तित्व को सुरक्षित रखा । पहले-प हल तो 
जद सस्क्ृति इतनी दृढ़काय तथा जीवन से परिपूर्ण थी कि उसने समस्त 
विश्व में अपना प्रकाश फेल्ा दिया था। प्राचीन काल की अन्य 
सस्क्ृतियाँ उसके प्रकाश में चोंधिया गईं थीं । प्राचीन भारतीय वेदों का 
पविन्न सदेश लेकर विश्व के विभिन्न भागों मे पहुँचे ओर मानव-जाति के 
लिए कल्याणकारी सस्कृति का पाठ पढ़ाने ल्गे। कुछ अग्निहोन्री 
ब्राह्मण जाकर ईरान में बस गए, तथा वहाँ उन्होंने ससरकृति का सूर्योदय 
किया । इसी सास्क्ृतिक प्रकाश से यहूदौ, ईसाई, इस्लाम आदि मतों 
ने प्रेरणा प्राप की । भारत के ज्ञब्रिय 'प्राचीन बेबिलोनिया, सीरिया, 
मिस्र आदि देशों में पहुँचे ओर उ्रन्होंने वहाँ अ्रपना राज्य स्थापित किया 
तथा वहाँ के लोगों को अपनी सस्क्ृति का पाठ पढाया | प्राचीन यूनान 
रोम आदि देशों में भारतीय आये पहले ही से बस गए थे | इस प्र कार 
पाश्चिमात्य जगत्‌ इस सरुकृति से प्रकाशित होने लगा था, जिसके 
कुछ अंश को आज भी यूरोप में देखा जा सकता है। आज से लगभग 
२३०० वर्ष पूर्व भारतीय सम्राट अशोक ने पश्चिमी एशिया, अफ्रीका, 
यूरोप आदि में बौद्ध प्रचारक भेजकर इस ससरुकृति के श्रकाश को अधिक 
देखीप्यमान किया । पौर्वात्य देशों का भी थही द्वाल्न रहा | भारतीय 
संस्कृति ने बौड, धर्म के रूप में मध्य एशिया, तिब्बत, मगोलिया, 
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चीन, कोरिया, जापान आदि देशो को सासक्ृतिक जीवन प्रदान करके 
अपने तेज से उन्हे प्रकाशित किया। ब्राह्मणों ने यही काम जावा, 
सुमात्रा, बोनियो, बाली आदि द्वीपो में किया। इस प्रकार प्राचीन 
भारतीयों ने अपनी सस्कृति को विश्व-व्यापी बनाने का प्रयत्न किया । 
संस्कृति पर प्रहार--ऐतिद्वासिक काल मे इस सस्कृति पर कितने 
ही प्रहार हुए। ईसा की १२वीं शताब्दी तक तो इन प्रहारों का 
इसके सुददृद काय पर कोई असर न छुआ । इसके विपरीत आधघात- 
कारियों को ही इसके चरणों मे बैठकर इसका शिष्यत्व स्वीकार करना 
पडा । यूनान का सिकन्द्र विश्व-विजेता बनकर भारत जीतने आया। 
वह पश्चाब की व्यास नदी तक गिरते-पडते पहुँच गया, किन्तु जब वहाँ 
डसके सिपाहियों ने सुना कि पूर्व मे एक बडा भारी साम्राज्य है, तो 
डनके छुक्‍्के छूट गए । आगे बढ़ने की इच्छा रहते हुए भी उसे वापिस 
लौटना पडा। भारतीय संस्कृति पर सिकन्द्र के आक्रमण का कोई 
प्रभाव नहीं पडा । इसके विपरीत डसे ही तक्षशिला के नगे फकीरों से 
बुरी तरह हार खानी पडी । इसके पश्चात्‌ यूनानी, पार्थियन, शक 
आदि विदेशी जातियाँ भारत के पश्चिमोत्तर भाग में बसने लगीं। ये 
जातियाँ राजनीतिक दृष्टि से भले ही कुछ समय तक विजयी रही हों 
किन्तु सास्कृतिक दृष्टि से तो भारत ने उन्हें पूणतया जीत लिया था। 
बैक्ट्रियन आक्रमणकारी मीननदर ने बोदछू-सिद्धान्तों के सामने अपना 
सिर कछुकाया और परिणामत “मिलिन्द पञ्हो! के साहित्य का जन्म 
हुआ । यूनानी राजा एयटीयाक्लीडास का राजदूत विदिशा जाकर वेष्णव 
बन गया, तथा उसने अपने को 'परम भागवत” पदवी से विभूषित 
किया । शक, यूशी आदि विदेशी जातियाँ भी इस सस्क्ृति द्वारा पचा 
लो गईं | कनिष्क, वासुदेव आदि यूशी जाति के रहते हुए भी सास्क- 
तिक दृष्टि से पूर्णतया भारतीय ही थे, जेसा कि शकच्षन्रप रुद्रदामा के 
गिरनार-लेख से स्पष्ट होता है। हणों का भी यही हाल हुआ। तोर 
माण सिहिरिगुल्न आदढ़ि हूण राजा पक्के शेव बन गए, जेसा कि उनके 
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स्तम्भ-लेखों से स्पष्ट है । इस प्रकार इंसा की १२वीं शताब्दी तक 
भार॑तोय सरुक्षति को पाचन-क्रिया बहुत ही अच्छी थी । किन्तु उसके 
पश्चात्‌ वह बिगडने त्तगी । 

मुस्लिम आक्रमण--राजनीतिक और सास्कृतिक दृष्टि से मुस्लिम 
आक्रमण भारत के लिए अवश्य दानिकाश्क थे। सास्कृतिक दृष्टि से 
मुस्लिम आक्रमणकारी भारतीयों से ऊँचे तो नही थे, किन्तु डनमें 
स्वमत-प्रचार का जोश था । इस समय काल-गति से भारतीय संस्कृति 
का कल्ेवर जजेरित हो गया था । इसलिए इन जोरदार आक्रमणों की 
चोट से वह सहमस गया। परिणामत ये आक्रमणकारी पचाये नज़ा 
सके । भारतीयों में से कुछ इस्लाम की सेंट चढ़े । इस आधात के पश्चात्‌ 
भी यह सस्कृति बहुत सरूँमल्ली। समय के फेर से इसे नये रूप की 
आवश्यकता थी । कबीर, तुलसी, नरसिह मेहता, चतनन्‍्य, तुकाराम, 
चछमस आदि मध्यकालीन सनन्‍्तों व भक्तों ने हस कमी को पूरा किया । 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदि की भक्ति रूपी ब्रिवेशी नये सिरे से बहाई 
गईं । इसमें भारतीय सरुकृति का चद्दी आचीन अस्त था, जिसने पुन 
भारत के सासकृतिक जीवन को सजीब बना दिया । 

अग्र जी साम्राज्य की स्थापना--ईंसा को १६वीं शताब्दी के 
उत्तराध मे इस जजेरित काय भारतीय सस्क्ृति पर एक ओर जबरदस्त 
आधात पडा, और वह था अग्रेज्ञी साम्राज्य की स्थापना के परिणाम 
स्वरूप इसका पाश्चात्य संसक्षृति से संघर्ष | इस सघर्ष के कुछ समय 
बाद तक ऐसा मालूम होता था कि कदाचित्‌ यह सस्कृति सदा के लिए 
सप्तार से विदा हो जायगी, किन्तु मानवता के सनातन सिद्धान्तों पर 
आश्रित सस्कृति में जीवन क्षीण नहीं हुआ था । इस जबरदस्त आधघात 
से कुछ समय के लिए मूर्च्छा अश्रवश्य आ गई थी । किन्तु इसे पुनः 
चेत आया और चह उठ बेठी । राजा रामसोहनराय, स्वासी दयानन्द, 
स्वामी शामती्थ, रामकृष्ण परमद्ँस, स्वामी विवेकानन्द आदि दिव्य 
विभूतियों ने इस ससक्षति मे पुनः चेतना-शक्ति सर दी | भारतीय जाय 
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है । ऐसी विकट परिस्थिति मे विश्व को भारत मे ही आशा की किरण 
दिखाई ढेती दहै। विश्व के दूरदर्शी विचारकों का यह विश्वास है कि 
प्राचवीच भारतीय सस्क्ृृति ही मानवता की रक्षा कर सकती है। ऐसी 
परिस्थिति में भारतीयों का उत्तरदायित्व बहुत बढ जाता है। उन्हें 
चाहिए कि वे अ्रपनी प्राचीन सस्कृति को समझे ओर यह जानने का 
प्रयत्न करें कि किस प्रकार इसके द्वारा मानव-जाति का कल्याण किया 
जा सका था। साथ ही, उन्हे इसके मुलभूत सिद्धान्तो को अपने जीवन में 
ओत-प्रोत करना चाहिए । वे अपने पूवजों के गौरवशील कमों से अपने 
लज्जास्पद कर्मों की तुलना कर और उससे कुछ शिक्षा प्राप्त करके अपना 
उद्धार करें । इसी प्रकार वे भारतीय संस्कृति के तत्त्तों को आत्मसात्‌ 
कर सकते हैं और यन्त्र-युग-जन्य स्वार्थपूर्ण आर्थिक अहमहमिका तथा 
अणु-बम आदि महा भयकर अख-शखस्रों को जन्म देने वाली दानव-सस्क्ृति 
से परित्रस्त विश्व को ओपनिषदिक ऋषि, बुद्ध और गान्धी को जन्म 
देने वाली मानव-सस्क्ृति का अमृत पिलाकर शाश्वत शान्ति का अनुभव 
करा सकते हैं। 

सस्कृति के दोष--भारतीय सस्कृति के गुणों के साथ-साथ काल- 
वशात्‌ जो उसमे दोष आ गए हें, उन्हें भूलना नही चाहिए। समाज 
को सगठित और सुव्यवस्थित बनाने के लिए आयोजित वर्णु-व्यवस्था 
आज बहुत हद्ी बिगड गई है । उसी से समाज में ऊच-नीच का भाव 
बढ़ गया है तथा परिणामस्वरूप भारतीय सस्क्ृति पर अरस्पृश्यता का 
बढा भारी कलइू सग गया है। यदि भारतीय सरुकृति को पुन विश्व- 
विजयी बनना है, तो यह कल जल्दी ही शुद्ध जाना चाहिए। इसके 
अत्तिरिक्त धर्मान्धता, अन्ध-विश्वास, सामाजिक रूढ़ियों आदि के रूप सें 
और भी दोष व त्रटियाँ इस सस्क्ृति के जीर्ण ओर जजंरित कलेवर में 
समा गई हैं, जिनके कारण जीवन-शक्ति क्षीण होती जाती दै। 

भारतीय सस्कृति की विश्व को देन--पिछले एष्ठों में स्पष्ट रूप 
से समझ्काया गया है कि प्राचीन भारतीय संस्कृति ने ल्लोक-हित व विश्व- 
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कल्याण के लिए कितने ही तत्व, सिद्धान्त, आयोजनादँ आदि डपस्थित 
कीं, . अनमे से निम्नाह्ित अधिक महत्वपूर्ण हे, जिनसे विश्व आज भी 
लाभ उठा सकता है। साराश में यही भारतीय संस्कृति की विश्व को 
देन है--- 

(१) भारत के ऋषियों ने जीवन-मरण की पद्देली सुलम्काने के ल्षिए 
पुनर्जन्स का सिद्धान्त हँढ़ा और योग के रूप मे सच्चे जीवन की एक 
योजना उपस्थित करके आत्मतत्त्व की सर्वोपरि सत्ता स्थापित की । 


(२) प्राचीन भारत ने वर्णाश्रस के समान सुन्दर सामाजिक व्यवस्था 
का सिद्धान्त हूँ ढ़, जिसको अपनाने से आज भी विश्व के कितने दु ख 
दूर हो सकते हैं । 

(३) भारत के प्राचीन विद्वानों ने गणित विद्या के परमावश्यकीय 
सिद्धान्त 'सशून्य-दशाशगणनाविधि” को जन्म देकर विश्व का बडा भारी 
डपकार किया | समरुत विश्व ने उक्त गणना-विधि को अपना लिया है। 


(४) प्राचीन भारत के भ्रायुवंद के सिद्धान्तों को पाश्चिमात्य जगत्‌ 
ने अपनाया। आयुवेद के कितने ही प्रन्थ अरबी तथा अन्य प्राचीन 
भाषाओं में अनुवादित किये गए । 

(२) प्राचीन भारत के धार्मिक और दाशंनिक सिद्धान्त पोर्वात्य व 
पाश्चात्य' देशों ह्वारा अपनाये गए। 

(६) आचीन भारत को भाषा ने पाश्चिमसात्य देशों की भाषाओं को 
प्रभावित किया । 

(७) भारत के ब्राह्मणों ने पूवीय द्वीप-समुदाय में कितने ही उप- 
निवेश स्थापित किये । ड़ 


“(८) प्राचीन भारत के व्यापारियों ने पाश्चिमात्य देशों से व्यापार 
किया और वहाँ अपनी संस्कृति का प्रचार भी किया । 


/ (8) प्राचोन सारत के कथा-साहित्य ने मध्यकालीन यूरोप के 
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, साहित्य पर खूब ही असर डाला। पश्चतन्त्र का अजुवाद एशियाईओर 
यूरोप की कितनी ही भाषाओ में हुआ । 
(१०) प्राचीन भारत का चतुरज्ञ (शतरज्ञ ) का खेल मध्यकालोन 
थूरोप मे फैल गया और वहाँ श्रत्यन्त द्वी लोकप्रिय बन गया। 


